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आवश्यक निवेदन 


बहुत से हिन्दी प्रेमियों का आज्रह था कि ! 

घान- काश शअ्रग्थमाला में छोटी बडी--सब न्‍ 

7र क्वी-परतके प्रकाशित की जाया करे। ! 

छझतपच अब से इस ग्रन्थमात्रा मे दख आने 9 

फयस तथा अधिक दोनों प्रफार की पुरतके प्रकाशित । 
दागी । स्थायी आहको से प्रदेश फ़ील ॥) 

सब पुरतके' पौने सूल्य में मित्रदी है । | 

ब्यवस्थापक 
ज्ञन प्रकाश मान्दर | 
६20] 
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निवेदन । 


यो वो इज्चल्लंड के प्रसिद्ध तस्वबेता स्टुअ्े मिल के सब ही 
अन्य पक से एक बढ़िया हैं, किन्तु [067$ए ( स्वाधीनता ), 
58प0]807090 04 ए्07700 (स्त्रियों की पराधीनता ), 
पर 0097९8४७॥७४ए७ ७०ए७/"॥70०॥४ (प्रतिनिधि-सत्तात्मक 
राज्य-व्यवस्था) तथा ए॥0]0877870870 (डपयोगिताबाद )--- 
ये चार अ्रस्थ--विशेष सहत्त्वपूर हैं । प्रस्तुत पुस्तक मिल की 
ए 0980 &0787 नामक पुस्तक का अज्ुवाद है। 


बहुत दिन हुवे लेखक दे इस पुस्तक का हिन्दी में अज्ुवाद्‌ 
करने का दिचयार किया था किंतु यह मालूम होने पर, कि 
साहित्याचाये पं० रासावतार जी पाण्डेय इस पुस्तक का 
झआजुवाद अन्थ-रत्ताकर कार्यालय फे खिए फर रहे हैं, यह 
विचार छोड दि्यां था। दाशनिक पुस्तकों का अंच्रेजी खरे 
हिल्दी में अचुदाद करना बहुत ही कठिन है । भ्रद्धाय 
पं० मद्ाबीर प्रसाद डियेदी या साहित्याचायें पं० रामावतार 
पाण्डेय धभृति विद्वन्‌ ही इस कार्य को सफ़्लता पूवेक कर 
खकते हैं। इस कारण देखक को यह जानकर बड़ा हर्ष हुवा 
था कि साहित्याचाय जी ने इस पुस्तक का अबुधाद्‌ करना 


आरणम्स ऋर दिया है | किन्तु कई वर्ष व्यतीत हो जाने पर भी 

जब ' ए्ञा्षा४ंशाग80 ? का अनुवाद प्रकाशित नहीं हुवा 

तो हिन्दी के सिद्ध भेसी भीयुत चोधरो शिवनाथरलिंह के 

आशध्रह से लेखक ही को इस पुस्तक का अनुवाद करना पद्ा। 
॥ 


संभव है अजुधाद-संबन्धी अनेक भूले हो गई हा। यद्यपि 
ऐसे कठिन कार्य में हाथ न डालना ही उचित था, कितु यह 
सोच कर कि जिन बातो का विचार इस पुस्तक में है उनके 


जानने फी घचडी आवश्यकता है, अनुवाद करने का साहस 
करना ही पडा । 


माननीय पं० महावीर प्रसाद डिवेदी के फथनानुसार इस 
समय हिन्दी में जितनी पुस्तके' लिखी जाये खूब सरल भाषा 
में लिखी जानी चाहिये । इस फारण इस पुस्तक की भाषां 
यथा संभव सरल रखने का प्रयत्न किया गया है, किंतु फिर 
भी पुस्तक का विषय ऐसा फठिन है कि वहीं २ पर विधषश 
होकर संसस्‍्क्रत फे किल्षप्ट शब्दों का प्रयोग करना ही पड़ा है। 


भेरड 
१-१-२४ 


| उमरावसिह कारुणिक बी० ए० 
पी ८ रू को 


6 द्द्भा 
भूमिका 
“-न्कनछ7(8ल्‍+7 


आधनिक युग “ यक्ति का युग 7” (82४26 0[ 
पिक्षाणात्षंआ ) ” है। प्रत्येक बात के लिये युक्ति माँगी 
जाती है । इस कारण आचार शास्त्र की भी सहेतुक कसौदी 
निश्चय करना शअत्यन्तावश्यक हो गया है, क्योकि अब पुरानी 
पुस्तकों से बचन मांत्र उद्ध त करने से ही काम नहीं 
चलता है । 

इूंग्तैणड के प्रसिद्ध तत्ववेत्ता स्टुअट मिल ने अपनो 
संसार -- प्रसिद्ध पुस्तक्क 6877670]8॥ अर्थात 
उपयोगितायबाद में इस थी विषय पर विचार क्रिया है। 
धाचोर-शास्त्र को मूल अधार क्या होना चाहिये? कोई काम 
करना ठीक है वा नहीं ?-यह बात क्लिस प्रकार निश्चित करनी 
चाहिये। मिल डप्येोगिताबादी थी । उस का विचार था कि 
जिस काम से जितने अधिक आदमियाँ का हिंत होता है बह 
उतना ही अधिक अच्छा है। इस सिद्धान्त को इस पुस्तक में 
बहुत अच्छी तरह प्रमाणित किया गया है । इस पुम्तऋ के 
पढ़ने से मालूम होगा कि इस सिद्धान्त की पुष्टि से मिल 
जिन दलीला या युक्तियाँ से काम लिया है वे बहुत प्रवत् 
तथा अकाख्य हैं। 
इस पुस्तक में पांच अध्याय हैं। पहिले अध्याय में मिल ने 
इस सिद्धान्त के विपय में कुछ साधारण बाते कहीं हैँ। इस 
अध्याय को सूल पुस्तक की भूमिका समभना चाहिये । 


'(( १२ ) 


दूसरे अध्याय में मिल ने ' उपयोगितावाद ' का अथ 
समकाया है। अन्य अध्यायों के समभन फे लिये इल अध्याय 
को ध्यान पूर्व पढना अ्रत्यन्त आवश्यक है। मिल खाइव के 
शब्दों में उपयोगिताबाद फा अर्थ यह दै कि जो काम जितना 
आनन्द को ओर ले जाता है उतना दी अच्छा दे तथा जो 
आनन्द से जितनी विपरीत दशा में ले जाता है उतना ही 
चुरा है। आनन्द से मतलव है सुख तथा कए का न होना । 
किन्तु आनन्द भिन्न रेप्रकार के होते है।इस फारण प्रश्न उठता 
है कि भिन्न २ प्रकार के आनन्दी में पक फो ऊंचा तथा दूसरे 
को नीचा फिस प्रकार ठहरात्रे ? परिमाण के विचार के छोड 
ऋर ओर किस प्रकार पक्ष आनन्द दुसरे की अपेक्षा श्रधिक 
धूल्यवान रहराया जा सकता है? इस प्रश्नफा बहुत ही 
सनन्‍्तोषजनक उत्तर मिल ने इस प्रकार दिया दे -- यदि ऐगसे 
सच मनुष्य जो दे भिन्न २ आनन्दें का अनुभव कर छुके हे 
बिना किसी प्रकार के नेतिक दधाव फे उन भें से एक आनन्द 
को दूसरे की अपेच्ता अधिक अच्छा आनन्द बताचे' तो बही 
आनन्द अधिक इष्ट हैं । यदि वे मनुष्य , जो दो आनन्दों से 
परिचित है, एक आनन्द को -- यद्द बात जानते हुवे भो कि 
उस आनन्द को प्राप्त करने मे अधिक अशान्ति का सामना 
करना पडता है -- दुसरे आनन्द की अपेक्षा अच्छा समझे 
ओऔर उस आनन्द को दूसरे ओन्‍न्द के किसी भी परिमाण फे 
लिये जिस का कि वे उपयोग कर सकते हैं छेडने के लिये 
तेयार न हों , तो ऐसी दशा में हम उस आनन्द के गुण की 
दृष्टि से इतना ऊचा दर्जा देने में ठीक है कि जिस से तुलना 
करते समय परिमाण का विचार उपेक्तणीय रह जाय । 


चहुधा मलुष्य प्रश्न करते हैं कि उपयोगिताबाद फे 


( १४ ) 


सिद्धान्त की सनद्‌ क्या है? हम इस सिद्धान्त के भप्तन पए 
लिये क्यों विवश हों ? किसी की हत्या न करने, या किसी 
का माल न लटने तथा विश्वांस-घात न करने या घोखा न 
देने के लिये तो हम बाधित हैं कितु सार्वजनिक प्रसन्नता 
यादःल बढ़ाने के लिये हम क्यों वाधित हों ? उपयोगिताचाद 
के तीसरे अध्याय में मिल ने इस प्रशक्ष पर विचार किया दे 
और डप्येगिताबाद के खिद्धान्त की सनद्‌ पेश की है ! 


संसार में दो प्रकोर के मजुष्य देखे जाते है । एक तो चे 
जो ईश्वर की नेकी में विश्वास रखते हैं ओर उस की वाराजी 
से डरते है दूसरे वे मजुष्य कि जिन का ईश्वर में विश्वास 
नहीं है, ओर जे सुख पूर्वक अपना जीवन व्यतीत करना ही 
अपना लक्ष्य समझते हैं । 


3 


जिस मनुष्य का ईश्वर की नेकी में विश्वास है उस मनुष्य 
को इस बात में भी विश्वास करना होगा कि कर्तव्य ऐसा 
काम होना चाहिये जिस के ईश्वर पसन्द करता है | इस 
कारण ईश्वर फी ओर से पुरस्कार की श्राशा तथा दण्ड का 
भय उसको इस सिद्धान्त -- अर्थात्‌ खावंजनिक सुख के 
सिद्धोन्त -- के श्र्मुखार कार्य करने के लिये विवश करे मे । 


अब रहे वे मजुष्य जिन का लक्ष्य केवल खुख की प्राप्ति है । 
ऐसे मनुष्य स्वयं चाहे केसे ही काम क्यों न करते हों , किंतु 
वे यही चाहते है कि दूसरे उन के साथ ऐसा व्यवहार करे 
जिससे उनके विद्यारानुसार उनके सुख की घ्रद्धि होती हो । 
दुखरों के ऐसे ही कामो की वे प्रशंसा करते हैं| इस कारण 
अपने भाईयों की ओर से पुररुकार की आशा तथों द्‌र्ड का 
भय तथा दूसरों के प्रति निस्स्वार्थ प्रेम तथा सहाजुभूति के 


३ ( १७ ) 


स्पूनाघिक सात -- जितने मलुष्य-प्रकृति से दोने संसच दो 
ऐसे सजुप्या को भी सार्वजनिक उुख के सिद्धान्त के अनुसार 
छाय करने के लिये विषश करे मे । 


उ पयगिताचाद के चाथे अध्याय में मित्र ने इस सिद्धान्त 
की पुष्टि मे प्रमाण दिये हूँ | यह बात तो सब को माननी 
ऐगी ऊ्ि विज्ञान तथा शास्त्र के मूल पूर्वांचयव (#५0-६ ?॥9- 
77868 ) हेतु देरर प्रमाणित नहीं किये जा सकते । किंतु 
मूल सिद्धान्तो का वास्तत्रिकता को परखने वालो शक्तियों 
शर्थात्‌ ज्ञॉनेद्रियों तथा आंत्तरिफ चेतना के हारा ही निर्णाय 
किया जा सकता है। 


डपयोगिताबाद का सिद्धांत दे कि सुख इप्ट है तथा 
उद्देश्य फी दृष्टि से एक्र मात्र सुख ही इृष्ट है। अन्य सारी 
घस्तुण इस उद्देश्य - प्राप्ति में सदायक्र होने के कारण ही 
दृष्ट हैं । जिस प्रकार किसी ध्वनि के श्रोतव्य होने का एफ 
मात्र यहो प्रमाण दिया जा सकता है कि आदमी वास्तव में 
उसे सुनते हे इस ही प्रकार उपयागिताबाद की पुष्टि में 
यही प्रमाण दिया जा सझता है क्लि मनुष्य वास्तर में सख 
चाउते है तथा सुज आचारयुक्तता का एहुमात्र निर्णायक है । 


मनुष्य सुख फ्यों चाहते हैँ ? इस का एक्र मात्र प्रमाण यही 
दिया जा सकता दे कि सुख श्रच्छा है। प्रत्येक मनुष्य फा 
सुख उस फे लिये अच्छा है । इस कारण सर्च साधारण का 
घुख सव मनुष्यों के समाज फे लिये अच्छा है । सख आचार 

फा पक उद्देश्य है । इस फारण आचार-युक्तता का एक 
निर्णायक दे !यहां तक तो साफ वात है किन्त फेचल इतने 
धो से काम नहीं चलता | डपयेगिताबाद को प्रमाणित करने 


, 


सब वस्तु खुख को साधन होने फे कारण ही दृष्ट है । इस 
प्रकार उपयोगिताबाद का सिद्धान्त प्रमाणित हो जाता है। 
इस के अतिरिक्त उपयोगितावद की पुष्टि में और कोई प्रमाण 
नहीं दिया जासकता और न कोइ प्रमाण देने की आवश्यकता 
ह्दीद्दे। 

४ प्रत्यर्क्ष कि प्रमाणम्‌ * 


प्राचीन काल से उपयोगिता यां खुल को आचार-शास्त्र की 
कसौटी मानने में एक बड़ी रुकावट यह रही है फि बहुत से 
मनुष्यों के दिलमें यह शड्भ! वनी रहती है कि कद्दीं इस सिद्धानत 
फो आचार-शासत्र की कसौटी मानना न्‍्याय-विरुद्ध तो नहीं है। 
उपयोगितावाद के पांचवे अध्याय में मिल ने इस ही शद्भा को 
दूर करने का प्रयत्न किया है तथा बहुत ही योग्यता पूर्वक 
अनेक अकास्य युक्तियां देकर प्रमाणित किया है कि न्याय- 
युक्तता ( ]08006 ) फा आधार ही सुख्यतया उपयोगिता है 
तथा न्यांय-युक्तता कतिपय उन आचार-विषयक नियमों का 
नाम है जिनका मानुपिक भलाई की प्रधान बातों से सम्बन्ध 
है ओर जो इस कारण विना और किसी बिचार के आचार 
विपयक सोधांरण नियमों से अधिक मान्य हे। 


उपराव सिंह कारुणिक वी- ए, 


जान स्ट्थटे मिल 


इंग्लैणड के सररुवंती-मन्दिर में स्टुअटे मिल का आसन बहुत 
उँचा है | इसका जन्झ २० मई सन्‌ १८०६ ईरूवी को लन्दन में हुआ 
था| इसके पिता का नाम जेम्स मिल था | वह भी अपने समय का 
प्रसिद्ध तत्ववेतता था। 


स्टअट मिल को उसके पिता ने शिक्षा पाने के लिये किसी 
सकल नहीं भेज्ञा वरन्‌ घर पर रुवयं ही पढाना आरस्म किया । तीन 
वर्ष की अवस्था ही मे उसने उसको ग्रीक भाषा पढ़ाना आरम्स कर 
दिया | आठवें वष छेटिन भापा का प्रारम्भ भी करा दिया । मिल का 
पिता प्रति दिन ध्रात:काल तथा सायंकाल टहलने के लिये ज्ञाया 
करता था। खाथ मे अपने पुत्र को भी ले जाया करता था और 
मार्ग मे तात्विक तथा गहन विषयों को समझाया करता था जैसे, 
सुधार किसे कहते हैं? गवनमैन्ट का दया अर्थ है १ इत्यादि इत्यादि । 


मिल का पिता बिल्कुल पक्षपातहीन था। वह सदेव इस बात 
का प्रयत्न करता रहता था कि उलका पुत्र भी उसके समान ही 
निष्पक्ष वते। जिन दिनों अमरीका का रुचतत्रता-युद्ध (.47०१८७7॥ 
ए७/ ० 74०0०४१४४०७) होरहा था, तो मिल के पुत्र ने अपने 
पिता से कहा कि हमारा देश सत्य के लिये लड़ रहा है। उसके 
पिता ने तत्काल ही उसको समझा दिया कि तुझ अपने हृदय क्री 
दुबेछता के कारण ऐसा समकते हो | इंग्लेण्ड अमरीका के साथ 
अन्याय कर रहा है। पिता की इस सझुशिक्षा हीं का परिणाम था 
कि स्टुअट मिल ने जाति तथा देश के ऋंठे अभिमान को कभी 
अपने पास नहीं फटकते दिया | अस्तु । 


( १८ ) 


“धारह वर्ष की आयु में मिल ने श्रीक और लेटिन भाषा का 

. अच्छा क्षान प्राप्त कर लिया था । तेरद्र वर्ष तीन मास की आयु 
में मिल ने अपने पिता के मित्र सर सेमुअल बेन्थम (छिंग" 5&7008] 
छ६7ध०ए)) को एक पत्र लिखा था जिसमे उसने गत चार 
चर्ष फे अपने अध्ययन का व्यौरा दिया था | इस पत्र को देखने 
से पता चलता है. कि इन चार वर्षों में उसने यूनानी भाषा 
में ध्यूसीडीडीज़ (गफ्रपछ00०8), अनाक्रियन (/0&०/९०७) 
तथा थियोक्रीट्स के ग्रन्थ पढ़ डाले थे। होमर की ओऔडेसी 
(009०४७७ए) भी देख डाली थी | एसप्हीज ( ॥०३०)॥४), डिमा- 
सेथिनीज (7060708090708), एुलकाईकूस (.8९४०॥५]॥४), 
सोफोक्लीज ( 800॥०००४ ), यूमीडीज ( #ए७7068 ) तथा 
प्रिस्टीफे नस (0.४800.0॥8788) के चहुत से प्रन्थी का अध्ययन 
भी किया था | अरस्तू की रिटारिक (०000०) तथा आरगेनन 
(072५००४०) का छुछ भाग भी देखा था | प्लेटों के डायलाग 
(]880%8 )7800806४) तथा पिन्डार (0708), पौलीवियस 
(?0०एछाए8 ) और ज॑ नोफन (>०४००॥०7०) के कुछ ग्रन्थ भी 
पढ़े थे । लैटिन में सिसेरों की बहुतसी चक्तुताये, ओचिड (0770), 
होरेस ([9078०७), चरजिल ( एआह्ुएं ) के प्रन्ध तथा ' लियी ! 
(]/९9 ) की पांच पुस्तकों का अध्ययन किया था | टैसीट्स 
( ]8०४ए७  जुबेनछ (तएए७०७)) तथा क्विनटिलियन की तों 
करीब २ सब ही पुस्तक पढ़ डाली थीं । गणित शास्त्र में वीज़- 
गणित, रेज्ञागणित तथा त्रिकोणमिति का आरम्भ कर दिया था | 
अन्तिम वर्ष में यूनानी, लैटिन तथा अज्ृरेज्ञी भाषा के लेखकों फे 
तर्क शास्त्र विषयक ग्रन्थों का अध्ययन किया था | अर्थ शास्त्र 
तथा रसायन शास्त्र (0॥6घा56"ए) भी देखा था। द्वितीय 
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फिलिप के विरुद्ध विद्रोह करने के समय से इशलेदेई अं, 
सिंहासन पर विलियमस तृतीय के सिंहासनारूढ़ होने के समय - 
तक का युनाइटेड प्राविन्सेज़ का इतिहास भी लिखा था। यह 
सब फाम चार वर्ष में १७ वर्ष से कम की आयु ही में किया था। 
हमारे यहां के छात्रों को यह खुनकर अवश्य आश्चय होगा। 


मिल के पिता ने उसको धर्म विषयंक कोई अस्थ नहीं पढ़ाया 
था फयोंकि उसका ईसाई घममके किसी सी पन्‍थ पर विश्वास 
नहीं था | वह चहुध्ा कहा करता धा--यह समरू मैं वहीं आता 
कि जिस सृष्टि में अपार ढुःख भरे हुवे है उसे किसी सर्थ शक्ति- 
मांन्‌ तथा द्यालु ईश्वर ने बनाया हों | छोंग एक ईश्वर की 
कल्पना करके उसका पूजन केवछ परम्परा के अनुसार चलने 
की आदत के फारण ही करते हैं, “ हमको किसने बनाया ? ” 
इस प्रश्न का यथार्थ तथा युक्ति-सिद्ध उत्तर नहीं दिया ज्ञा सकता । 
यदि कहा ज्ञाय कि “ईश्वर ने”? तो तत्काल ही दूसरा प्रश्न खड़ा हो 
ज्ञाता है कि “उस ईश्वर को किसने बनाया होगा ?”? 


यद्यपि मिल के पिता ने मिल को धार्मिक शिक्षा देकर किसी 
मत का अनुयायी बनाने का प्रयत्न नहीं किथा था किन्तु सेतिक 
शिक्षा देने में किसी प्रकार की कसर नहीं छोड़ी थी। न्याय पर 


खलता, सत्य बोलना. निष्क्रपट व्यवहार रखना आदि बातें मिल 
के हत्पटल पर अच्छी तरह जमा दी थीं। 


पम्रिल पर अपने पिता की उत्कृष्ट शिक्षा का ऐसा अच्छा 
असर हुवा था कि कम्मी कभी मिल अपने पिता के विचारों तक में. 
भूल निकाल देता था । किन्तु इस बात से डसका पिता रुष्ट 


नहीं होता था वरन्‌ प्रसन्नतापूवेंक मिस्संकोय अपनी भूलों को 
स्वीकार कर लेता था | 
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लगभग १४ चे की आयु में अपनो शृह-शिक्षा को समाप्त कर 
मिल देशपर्यटन के लिये निकला और एफ चर तक सारे थोरुप 
मैं घूमा । 

सन्‌ १८२३ इईस्वी मे सत्रह वर्ष की अवस्था में मिल ने ईस्ट 
इन्डिया आफिस में नोकरी करली | किन्तु अध्ययन करने तथा 
लेख लिखने का काम बराबर जारी रक्ला और चैस्ट मिनिस्टर 
रिव्यू में नियमित रूप से छेंख देने लगा | धीरे २ उसने वक्‍तृता 
देने का अभ्यास भी कर लिया | 


सन १८२५८ ई० मे मिल ने कतिपय कारणों से बेस्ट मिनिस्टर 
रिव्यू से अपना सबन्ध तोड़ लिया। 


'. सन्‌ १८२६ के जुलाई मास में फ्राल की प्रसिद्ध राज्य-क्रान्ति 
हुई | क्रान्ति का समाचार खुनते दी मिल फ्रास गया और प्रजा के 

' ध्रसिद्ध नेता लाफायटी से मिका। राज्य-क्रान्ति के विषय में 
मुख्य २ बातों का ज्ञान प्राप्त करके इगलेंड लौट आया और समा- 
चार पत्रों तथा मासिक पत्रों में क्रान्ति के सवन्ध में ज्ञोर शोर से 
भानन्‍्दोंलन आरस्म फर दिया। 


इडूलेण्ड की पालियामेन्‍्ट के खुधार के सम्बन्ध में भी प्रतिभा- 
शाली लेख लिखने आरम्भ कर दिये | सन्‌ १८३१ ई७ में ५ वर्तमान 
कार की महिमा ! नामक एक छेख माला लिखनी आरणस्भ की | 
इस लेखमाला के लेणों की नूतनता तथा विछत्ता ने प्रसिद्ध 
तत्वशानी कार्कायछ तक को शचकित कर दिया। कार्लायर स्वयं 
आकर मिल से मिला | सन्‌ १८३०-३१ ई० में मिल ने 'अथे शास्त्र 
के अनिश्चित प्रश्नों पर विचार ? (7स्‍558ए४ 07 ए736४६९४१ 
(७९४४४०४5 77 ?०रत्रत्ब छ००४०ा३ए ) शीरषेक पांच विछत्ता- 
पूर्ण निवनन्‍्ध लिखे। । कि 
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खन्‌ १८३० ई० में मिल के जीवन ने नया पलटा खीधा॥“इस 
चपे उसका मिसेस देलर से पशिके पहिल परिचय हुवी। यह 
बड़ी चिह॒पी स्त्री थी। मिल के विचारों पर इस रूत्री के विचारों 
का चहुत छुछ प्रसाव पड़ा। 


सन्‌ १८३२ ६० में मिल ने तर्कशास्त्र ( 8787७70 07 ,0970 ) 
नामक ग्रन्थ लिखना आरणश्म किया। अवकाशाभाव के कारण यह 
ग्रन्थ १८७१ ई० में पूर्ण हुवा । मिल ने यह पगन्थ बहुत से ग्रन्थों 
का सनन करके बड़े परिश्रम से लिखा था। सिल ने यह ग्रन्थ 
बिल्कुल ही नई पद्धति पर छिछ्ला था। इसके प्रकाशित होने का 
प्रबन्ध करने मे कोई दो वर्ष व्यतीत हो गये। १८७३ ६० 
बसन्‍त ऋतु में यह अ्रत्थ प्रकाशित हुआ । यद्यपि उस समय 
इंगलेण्ड मे गृढ़ विषय की पुस्तकों की क़॒द्र नहीं थी, किन्तु फिर 
भी छ- वर्ष ही में इस ग्रन्थ के तीन सरुकरण निकल गये। 

सन्‌ १८४० ई० मे मिल ने अर्थशास्त्र (20॥008) ॥0070775) 
नामक ग्रन्थ लिखना आरम्भ किया। १८४७ ई० में यह ग्रन्थ पूर्ण 
हो गया । इस ग्रत्थ में मिल ने केवल अर्थशास्त्र के तत्वों ही का 
विचार नहीं किया है, वरन्‌ इगलेण्ड, स्काटलेण्ड आदि देशों के 
तल्कालिक इतिहास के प्रत्यक्ष उदाहरण देकर यह भी दिखाया है 
कि उक्त तत्व किस प्रकार व्यवहार में आ सकते हैं। मिल के 
इस अन्य की भी अच्छी बिक्री हुई। 


इसके बाद कुछ दिनों तक मिल ने कोई महत्वपूर्ण भ्रन्थ नहीं 
लिजा | केबल फुय्कर लेख लिखता ग्हा। 

१८४६ ई० से मिसेस येलर के पति का देहाचसान हो गया । 
मिल, अभी तक छुंवारा था | इस कारण डसने १८५९ ई० में 
मिसेस टेलर के साथ वियाह कर लिया। दोनों मे मित्रता फा 
संबन्ध तो पहिले ही से था | अब यह संबन्ध और भी घनिष्ट हो 
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शया और दोनों का समय बड़े आनन्द से कटने लगा । काव्यशास्त्र 
विनोदेन कालोगच्छति घोमताम्‌।? 


विवाद्द होने पर मिल ने छ मास इटली, सिसली तथा यूतान 
में भ्रमण किया। सन १८५६-५८ ई० में मिल ने स्वाधीनता 
(.0० ६४) नामक ग्रत्थ की रचना की । मिल का यह ग्रन्थ बहुत 
ही महत्वपूर्ण है । इस अन्ध के लिखने में मिल ने जितना परिभ्रम 
किया था, उतना और किसी श्न्ध के लिणने में नहीं किया। 
मिल की पत्नी ने भी इस ग्रन्थ के लिखने में बहुत सद्दायता दी थी । 
इस ग्रन्थ को मिल तथा डसकी पत्नी की संयुक्त-रचना कहना 
भधिक उपयुक्त होगा। 


सन्‌ १८०६ ० में फ्रांस में प्रवोस करते समय मिल की 
प्यारी रुत्ती का कफ़ रोग फे कारण,'रुवाधीनना? के प्रकाशित दोने 
से पहिले ही, स्वगंवास हो गया | पत्नी-वियोग फे असीम दुःस 
फे कारण मिल स्वाधीनता का अन्तिम सशोधन नहीं कर सका | 
मिल ने यह श्रन्थ अपनी पत्नी ही को समपित किया है | यद 
समर्पण पढने योग्य है । 

इस फे बाद मिल ने पालियामेन्ट के सुधार-संबन्धी विचार 
(॥0एश्र708 ० ऐ80)87767/8४7ए 0०००४ ) नामक गअन्ध 
लिणा। इस भअन्ध में मिल ने इस विषय पर विचार किया है कि 
गुप्त वोट ( राय ) देने की प्रथा अच्छी नहीं है तथा थोड़े बोट 
मिलते वाके कुछ प्रतिनिश्रियों को भी पालियामेन्ट में रखना चाहिये। 

सन्‌ १८६० और १८६१ ई० में मिल ने प्रतिनिधि सत्तात्मक 
राज्य व्यत्रस्था ( 890088७४(&४ए७ (0४० 7797६ ) वधा 


स्त्रियों की पराचघीनता ( 800[००८०७ 6ऑ श0तणा ) नामक 
दो-मभोर चिक्न॒ता पूर्ण तथा सारगर्मित ग्रत्थों को रचना की। 


( २३ ) 


पहिले ग्रत्थ में मिल ने इस सिद्धान्त का प्रतिपादन किया हैक 
फ़ानन बनाने के लिये राजनीति विशारदु विहानों का एक कमी 
शन रहना चाहिये फ़्योंकि प्रतिनिधियों की विराट सभा में 
कानन बनाने की योग्यता का सर्वेथा अमाच होता है। प्रतिनिधि- 
सभा को कमीशन द्वारा बनाये गये काननों के खीकार या अस्वी- 
कार करने का अधिकार होना चाहिये। 


स्त्रियों की स्वाधीनता नामक भ्रन्थ में मिल ने स्त्री जाति की 
परतन्त्रता का बहुत द्वी हृदय-विदारक चित्र खींचा है तथा सिद्ध 
किया है कि स्ज्रियां मनुष्यों से शारीरिक, मानलिक आदि किसी 
भी शक्ति में कम नहीं हैं । मनुष्यों ने अपने खा के कारण स्त्रियों 
को फेवल अपने सोग विछास की सामभ्री वना रक्खा है। संसार 
का फल्याण इसी मे है कि मनुष्य अपनी खाथपरता छोड कर 
स्त्रियों को समानाधिकार दें | इस पुध्षक से स्त्रियों के खाश्रीनता 
विषयक आन्दोलन को बड़ी सहायता मिली है। 


इस के बाद मिल ने अपने कतिपय पुराने लेखों में कुछ 
संशोधन, परिवतेन तथा परिवद्धन करके उपयोगिता याद 
( ए५॥४४०१७०॥४7) ) नामक ग्रन्थ प्रकाशित कराया । मिल के 
ग्रन्थों में यह अन्य भी बहुत महत्वपूर्ण है। 


इसी बीच में उत्तर अमरीका तथा दक्षिण अमरीका में 
शुल्लमों के सम्बन्ध में युद्ध छिड़ गया | मिल तत्काल ही समझ 
गया कि यह युद्ध राज्यों के बीच में नहीं है चरन्‌ खाधीनता तथा 
गुलामी के बीच में है । इस कारण डस ने उत्तर अमरीका के 
पक्ष में पत्रों में बहुत से छेख लिखकर प्रकाशित कराये | 

कुछ समय के बाद मिल ने हेमिट्टन फे तत्व-शास्त्र की 
परीक्षा ( पंडबायांगबधता ० पिाश0ड 205 ) 


( २४ ) 


तामक गच्य प्रकाशित कगाया | उस समय सर विलियम शैमिल- 
टन एक प्रसिद्ध तत्वज्ञानी समक्ष ज्ञाता था । वह देवबादी था। 
सन्‌ १८६० तथा १८६१ ६० में उसके तत्वशास्त्र विषयक कुछ 
व्याख्यान छपकर प्रकाशित हुवे थे | इस पुस्तक में मिल ने 
विशेषतया इन्हीं व्याख्यानों पर समालोचनात्क दृष्टि डाली है। 


सन्‌ १८६० ई० में वेम्टमिनिस्टर के आदमियों ने मिल से 
प्राथेना की कि आप हमारी ओर से पालियामैन्ट को संभ्चासदी 
के लिये खड़े हो । सन्‌ १८५५ ई० में आयज्लैण्ड चालों ने भी उस से 
समभासदी के लिये उम्मेदयार होने की प्रार्थंता की थी किन्तु मिल 
ने उन की प्रार्श्रा को कतिपय कारणों से अस्वीकार कर दिया 
था । एक तो इस्टइन्डिया में तोकरी ऋण्ने के कारण उस छे पास 
समय नहीं था और दूसरे वह किसी पक्ष का आज्ञाकारी नही 
होना चाहता था और न समासदु होने फे लिये रुपया खर्च करना 
उचित समकरूता था। उस का कह्दना था कि जो भजुष्य अपने 
पास से रुपया खर्च करके सभासदु होता है घह मानो सभासदी 
माल छेता है ओर प्रगट करता है कि में सार्वजनिक सेवा के 
विदार से नहीं चरन्‌ अपने किसी खा के कारण समासदु होना 
चाहता हूं । 

मिलने चेस्टमिनिस्टर वालों की प्राथना को सी अखीकार 
करना चाहा, किन्तु उन छोगों ने किसी प्रफार पीछा छोड़ा ही 
नहीं। उनके इस प्रकार के आश्रह को देख कर मिल ने डनकी 
प्रार्थना स्वीकार करली, किन्तु साफ़ २ शब्दों में कह दिया कि न 
तो में वोट प्राप्त करने तथा रुपया व्यय करने के ऋभाट से 
पड़ूँ गा औरन इस बात का वचन दे सकता हू कि सभासदु होजाने 
पर स्पानीय वातों के विषय में अदृश्य प्रयत्व करूँगा | इस प्रकार 
की स्पष्ट वातें कह कर भी सभासदु निर्वाचित हो जाना मिल ही 


( २४ ) 


का काम था । इतना स्पष्टवादो तथो निस्पृद्द बन कर यदि 
सव शक्तिमान्‌ रैश्वर भी इग्लेर्ड की पालियामेन्ट का 
मेम्बर बनना चाहता तो न वन सकता था। 

लगातार तीन वष तक मिद्द पालियामैन्ट का मेम्बर रहा । 
पालियामेन्ट में उस क्री वक्ततायें बहुत ही महत्त्तपूर्णं तथा 
प्रभावशालो हुईं | इस का कारण यद्द था कि वह जो कुछ 
कहता था उस की पुष्टि'मे आकादय युक्तियाँ देता था। 
इंग्लैणड के प्रसिद्ध राजनीतज्ञ ग्लेड्स्टने डस की युक्तियों 
की बहुत प्रशंसा किया करते थे | मिल विशेषतया उस 
पक्त को लेता थी जो ठीक होकर भी बलहीन होता 
था जिस समय आयलें एड के एक सभासद ने आयरलेंड 
के अनुकूल पटक बिल पारलियामेण्ट में उपस्थित किया था 
तो मिल ने ही सब से पहिले उस बिल का समथंत 
किया था । यद्द बिल इंगलेए्ड तथा स्काटलेणड घालो को 
इतना अ्ररुचि कर था कि उन में से मिल फे श्रतिरिक्त केवल 
चार सभासदों ही ने इस बिल्न के पक्ष मे सम्मति दी थी । 


इस ही अरसे में जमेका द्वीप के हब्शी अश्नेज्ों के ज्ञुल्म 
से तक्न आकर सरकारी अफसरों के विरुद्ध उठे खड़े हुए 
थे। वहां के अंग्रेज़ी नवनर ने उन की शिकायतों के दूर 
करने के स्थान ल्‍में पंजाब के ओडायर के समान खसंकडों 
: निरफ्राधियों को गोली से उड़वा दिया था तथा विद्रोह शान्त 
हो जाने पर भी अबला स्त्रियों तक को चांबुक से पिटवाया 
था। जम॑का के गवनर के इस नशस कार्य की जांच के लिये 
जमेका कमेटी नाम की एक सभा स्थापित हुई थी। मिल 
उस का सभापति था। मिल ने बहुत कुछ प्रयत्न किया कि 
उस दुष्ट गवर्नर को यथोचित द्रड मिले किन्तु लोकमत 
विरुद्ध होने के कारण अपने प्रयत्न में रतकार्य न हो सका । 


( रद ) 


सन्‌ १८८३० में पालियामेणएट का नया चुनाव हुवा | इस 
बार मिल के प्रतिपक्षियों ने बडा जार बाधा | दोरी दल ता 
बिल्कुल विरुद्ध था ही मारत-द्वितेषी ब्राइल। साहब के छुनाव 
में श्रा्शिक सखद्दायता देने तथां जमेका के गर्वनर को दण्ड 
दिलाने का प्र यत्न करने के कारण बहुत से लिबर्ल दल बाल 
भी उसके घिरुद्ध द्वो गये | परिणाम यह निकला कि इस बार 
मिल बेस्टमिनिस्टर की ओर से मैंम्वर नि चित होने में 
असमर्थ रहा । वेस्टमिनिस्टर में मिल की असफलता का 
समाचार सुन कर तीन चार अन्‍य स्थानों के आदमियां ने 
मिल से इस बांतकां आग्रह किया कि वह इन के यहां से 
डम्मेद्वारों के लिये खड़ा दा, किन्तु मिल ने फिर इस रूगडे 
में पड़ना उच्चित न सेभता। 


पालियामैण्ट फे फंफट से छुट्टी पाकर मिल ने फिर लेस् 
लिखने का कार्य आरम्भ कर दिया | छ5प 6९९07 ० 
'फ्०7०० झर्थात्‌ ' स्त्रियों की पराधीनता ? नामक पुस्तक भी 
छुपा कर प्रकाशित की । 


सन्‌ श्ए३ई० में ६७ घर्य की आयु में मिल ने इस ससार 
को सदेव के लिये छोड़ दिया। 


४ हक मगुफ्रत करे अजब आजाद महे था ?? 


उमराब सिह कारूणिक 
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साधारण वक्तव्य 







शनशास्त्र के आरम्भ ही से अच्छे बुरे का प्रश्न 
एके ५ या दूमरे शब्दों में आचार के शआधार का प्रश्न 
2४ दशनशास्त्र की मुख्य समस्या रहा है | बड़े २ 
80% प्रतिसाशाली विद्वानों ने इस पर विचार किया है 
जज और मत-भेद के कारण मिन्‍न २ शाखाओं में विभत्त 
| होगये हैं तथा एक दूसरे पर ख़ब आ्षिप प्रत्याक्षेप 
' किये हैँ | श्राज दो सहसू वर्ष पश्चात्‌ भी वे ही झूगंडे बने हुवे 
हैं। अब तक तत्त्वज्ञानी इस समस्या के सम्बन्ध में परसुपर विरोधा- 
त्मक विचार रखने वाली शाखाओं में बटे हुवे हैं | इस समस्याके 


॥ 


' सस्वन्ध में जितने मिन्‍त २ मत उस समय थे, जब कि युवावस्था 


श्ड 5 





२८ उपयोगितावाद 





में सुक्ररात बूंढे भोटोगोगस (77००४०००४ ) का उपदेश सुना 
करता था--यदि प्लेटो के धवाद विवाद! (078002806 ) का 
ध्याघार वास्तविक बात चीत है--ओर उस समय फे शास्त्री कहलाने 
वालों ( 307007808 ) के जन साधार्णु में प्रचलित आचार 
विषयक सिद्धान्तों के विरुद्ध उपयोगितावाद का सिद्धान्त प्रमाणित 
किया करता था, उतने ही भिन्‍मे २ मत इस समय भी हैं। 


यदह्द बात ठीक है फ्रि ऐसा ही अ्रम तथा असन्दिग्धता तथा 

कुछ २ दशाओं मे ऐसा द्वी वेमत्य सब बिज्ञानों के मूल सिद्धान्तों 
में है । गणित शास्त्र तफक---जिसके सिद्धान्त अन्य सब शास्त्रों 
के सिद्धान्तों से स्थिर समझे; जाते हैं--इस दोष से मुक्त नहीं 
है । किन्तु इस वेमत्य से इन शास्त्रों की विश्वसनीयता में कुछ 
बट्टा नहीं लगता | इस ऊपरी उच्छुद्डलता का स्पष्टीकग्ण इस 

प्रकार किया जा सकता है कि साधाग्यातया किसी शास्त्र के विस्तृत 
सिद्धान्त उन सिद्ध न्‍्तों से नहीं निकाले जाते हैं ज्ञिनको मृलसिद्धान्त 

कट्दा न्लाता है। न उनका अ्रस्तित्व ही मूल सिद्धान्तों पर निर्भर 

गहता है। यदि ऐसा न होता तो वीज गणित से अधिक सन्दिग्ध 

तथा अपरियाप्त निष्कर्प वाल्ना कोई ओर शास्त्र नहीं होता क्‍योंकि 

चीज गणित का कोई भी असन्दिग्ध सिद्धान्त उन सिद्धान्तों से 

नहीं निकला है जो साधाग्णतया विद्यार्थियों को उसके मूल्ल सिद्धान्त 

बताये जाते हैं । ये मूल सिद्धान्त-बीजगणित के बहुत से लब्ध 

प्रतिष्ठ शिक्षकों की व्याख्या के अनुसार-अग्रेंजी कानून शास्त्र 

के संमान्त कल्पनात्मक तथा ईश्वर विद्या ( 7००)०४४ ) के समान 

रहस्यमय हैं। वे सच्चाइया, जिनको अस्त में किसी शास्त्र फे मुन्त 

, सिद्धान्तों के रूप मे स्वीकार किया जाता है, वास्तव में उस शास्त्र 
के आ्ररम्मिक विचारों के अध्यांत्मिक वेयधिकरण का परिणाम 
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होती हैं | उन शास्त्रों से उनका सम्बन्ध ऐसा नहीं है जेसा 
बुनियाद और इमारत का होता है | उनका सम्बन्ध जड़ ओर वृक्ष 
का सस्बन्ध है। जिस प्रकार जड़ बिना खोदे हुवे तथा प्रकाश 
में लाये हुवे ही अपना काम करती रहती दे, इसी प्रकार मूल 
सिद्धान्त कहाने वाले सिद्धान्त भी बिना पूणारूप से स्पष्टीकरया 
हुवे भी शास्त्र का पोषण करते रहते है । यद्यपि विज्ञान शास्त्र 
में विशेष २ घटनाओं से साधाग्ण नियम बनाया जाता है, किन्तु 
व्यवहारिक शास्त्र भे---जेसे आचार शास्त्र या कानून-इस का_ 
उल्टा भी हो सकता दे | सब काम किसी ध्येय को ऋक्ष्य में 
रखकर किये ज्ञाते हैँं। इस काग्ण यह मानना युक्ति-सड़त प्रतीत 
होता है कि काम करने के नियम उस ध्येय को ध्यान में रख' 
फर बनाये ज्ञाये जिस ध्येय के लिये काम किया जाता है । 
जब हम फिसी काम में लगते हैं तो सब से पहिली शझ्लावश्यक 
बात यह है कि हम को इस बात का ठीक २ तथा साफ़ साफ़ 
ज्ञान होना चाहिये कि हम क्‍या कर रहे हैं। पीछे के स्थान सें 
हमको झागे की ओर दृष्ठि रखनी चाहिये | इस कार्ण गलत 
ओऔ्रोर ठीक का निर्धाग्य इस प्रकार नहीं होना चाहिये कि हम 
पहिले ही से कुछ बातों को ठीक और कुछ बातों को ग़रल्लत 
मान जल्ले। ठीक ओर ग्रलत की कसोटी ही से इस बात कं। 


निर्धाग्य होना चाहिये कि कोन काम ठीक है और कोन काम 
ग़क्नषत । 


यह कठिनाई जन साधारण में प्रचलित प्राकृतिक शक्ति 
( ४००७) 800०)४१ ) की कल्पना से दूर नहीं होती । प्राकृ- 
तिक शक्ति की कल्पना को मानने वालों का कहना है कि एक 
प्रकार की ज्ञानेन्द्रिय या नेसर्गिक बुद्धि होती है जो हम फो ठीक 





३० उपयोगितवाबाद 


या ग्रलत बता देती है । पहिले तो ऐसी नेसर्गिक बुद्धि का 
अस्तित्व ही विवादात्मक विषय है| इसके अतिरिक्त इस सिद्धान्त 
के वे पोषक, जो तठत्वज्ञानी होने का भी दावा करते है, इस 
विचार को छोड देने के लिये विवश हुवे हैँ कि नेसर्गिक चुद्धि 
किसी काम के ठीक या ग्रल्नत होने को इसी प्रकार बता सकती' 
है जेसे कि हमारी अन्य इन्द्रिया सामने की चीज को या 
झ्यावाज को । उन्र सब पोषकों के अछुसाग्, जो विचाग्क कहे 
ज्ञाने के भी अधिकारी है, हमारी नेसर्गिक बुद्धि आचार संबन्धी 
निर्णय के सामान्य सिद्धान्त बताती हैं। यह हमारे हेतु की 
शाखा है, सचेतन शक्ति (9०7४धए० 4००७)४४) की नहीं | यह 
शक्ति आचार विषयक अपमूर्त सिद्धान्तों को मालूम करने में सहायता 
दे सकती है, किन्तु उन सिद्धान्तों के अछुसार फिसी काम के ठीक 
या गलत होने में नहीं । आचार शास्त्र मे प्रययक्ष ज्ञान तथा परीक्षावाद 
के माननेवाले सामान्य नियर्मों की आवश्यकता पर ज़ोर देते हैं । 
ये दोनो इस बात पर सहमत हैं कि केवल ऊपर से देखकर दी 
किसी काम को ठोक या गाल्नत नहीं कहना चाहिये, प्रत्युत्‌ 
किसी नियम के अनुसार उस कार्य विशेष के ठीक या गलत 
होने का निर्णय करना चाहिये । वहुत कुछ हद तक दोनों एक 
प्रकार के नेतिक नियम मानते हैं, किस्तु उन नियमों के पुष्टी- 
करण में भेद है । एक स्कूल के अनुसार तो आचार शास्त्र के 
सिद्धान्त स्वत सिद्ध दें । उनको मनवाने के किये किसी प्रकार 
का प्रमाण देने की कझ्लावश्यकता नहीं दे | केचज्ष उन फा घ्यथ 
समझ लेना ही पर्याप्त दे । दूसरे स्कूल 'के आनुसार ठीक और 
गल्नत तथा सत्य ओर असत्य निरीक्षा तथा अनुभव के प्रश्न हैं। 
किस्तु इंस वाद पर दोनों सहमत्त हें कि आचार शास्त्री 
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भित्ती कुछ साधारण नियम होने चाहिये | दोनों का श्राचार 
शास्त्र के अस्तित्व मे पूर्ण विश्वास है, किन्तु वे उन स्वतः 
सिद्ध सिद्धान्तों को सूची नहीं बनाते जो इस शास्त्र के पूर्वावयव 
का काम दें । उन सिद्धान्तों फो एक मूल सिद्धान्त का अनुब्ती 
सिद्ध करने का तो वे बिल्कुल द्वी प्रयत्न नहीं करते | या दो वे 
झाचार शासत्र के साधाग्ण उपदेशों को स्वनः सिद्ध मानल्लेते हैं 
या उन सवंतन्त्र सिद्धान्तों ( उसूलों ) की किसी समानता को 
मृ्न सिद्धान्त /बतादेते हैँ । यह्‌ समानता उन सर्वेतन्‍त्र सिद्धान्तों 
या उसूलों से भी कम प्रमाणिक्र जंचती है | इस ही कारण इस 
प्रकार के तत्वज्ञानियों के सिद्धान्तों को सब प्रियता प्राप्त नहीं 
हो सकती द । किन्तु फिर भी अपने कथन की शास्त्रीय पुष्टि 
के लिये या तो उल्हे कोई मूल सिद्धान्त या नियम बताना 
घाहिये जो सब प्रकार के आचार की भित्ती हो थवा यदि कई 
सिद्धन्त हों तो उन मे पहिले पीछे का क्रम निर्धारित करना 
गाहिये तथा एक ऐसा सिद्धास्त या नियम निम्।ित कग्ना 
चाहिये जिस के अनुसार भिन्‍न २ सिद्धान्तों में परस्पर विगेध 
होने की दशा में नियुग्न किया जा सके। यह सिद्धान्त या नियम 
स्वतः प्रमाण होना चाहिये। 


यह बात बताने के लिये---कि व्यवहार में इस कमी का 
बुरा प्रभाव कहांतक हुआ है या किस सीमा तक मनुष्य ज्ञाति 
के आचार विषयक विचार किसी निश्चित अन्तिम आदर्श न॑ 
होने के कारण अ्रनिश्चित होगये हैं--आचार विषयक प्राचीन 
तथा श्यर्वाचीन सिद्धान्तों का वर्णन तथा उनकी आलोचना 
करनी पड़ेगी । किन्तु यह बात आसानी से प्रमाणित की 
जा सकती है कि इन आचार-विषयक व्रिचारों में जो ' कुछ 
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मियम-वद्धता पाई जाती है उसका कारण किसी न माने हुए, 

झ्ादु्श फा अध्याहाय प्रभाव है | यद्यपि किसी सर्व सम्मत मूल 
सिद्धान्त के न होने के काग्ण ध्याचार शास्त्र ने पथ-प्रदेशक, 
का इतना फाम नहीं किया है जितना मनुष्य की वासनाझ्यों को, 
पवित्र बनाने का; किन्तु फिर भी चूंकि मनुष्य की भावनाओं 
पर-रुचि तथा घृणा दोनों प्रकार की-इस बात का बहुत प्रभाव 
पडता है कि कोन २ सी वस्तुओं का मनुष्य की प्रसन्नता 
पर केसा प्रभाव माना ज्ञाता है, इस कारण उपयोगितावबाद-: 
के सिद्धान्त का-या उस सिद्धाल्त का जिसको बाद में बेन्थम 
( 3670087 ) ने सब से अधिक आनन्द के सिद्धान्त का 
नाम दिया था---छत्त मनुष्यों के आचार विषयक रिद्धान्तों 
पर भी बहुत कुछ प्रभाव पडता है जो उपयोगिताबाद की 
प्रमाणिकता को घृणा पूर्वक धस्वीकार करदेते हैं | तत्वज्ञानियों 
का ऐसा कोई सा सम्प्रदाय नहीं है ज्ञो इस बात को नहीं 
मानता है कि पआआाचार शास्त्र की बहुत सी छोटी २ बार्तों 
में काया द्वारा प्रसन्नता के ऊपर पछ्ठनेवाले प्रभाव पर विशेष 
ध्यान दिया जाता है; चाहे तत्वज्ञानी लोग इस बात को 
झ्ाचार शास्त्र का सूल सिद्धान्त सथा नेमित्तिक धर्म मानना 
कितना ही अस्थीकार क्‍यों न करें। बल्कि में तो यहां तक 
कट्द सकताहूं कि स्वत' सिद्ध सिद्धाल्त के पोषक आचार शाख्तियों 
के लिये उपयोगिताबाद की दलीकों का मानना शनिवार्य है । 
इस प्रकार के तत्त्ज्ञानियों की झ्लालोचना करने का इस समय 
मेग विचार नहीं दे । किन्तु उदाहरण के रूप से इस प्रकार के 
तक्तज्ञानियों में सब से प्रसिद्ध तत्वज्ञानी कान्ट (5७7०) की 
“(७६४७४ ५४४ 08 07 ॥॥0698? नामक पुस्तक का उद्धेख करने से 
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रा 
नहीं रुकसकता। इस प्रसिद्ध मनुष्य ने, जिसकी विचोरे प्रणाली 
बहुत दिनों तक दर्शन शास्त्र फे इतिहास में उल्लेखनीय बात 
रहेगी, अपनी उपरोक्त पुस्तक में एक सबतन्त्र मन खिद्धान्त का 
वर्यान किया द्वै । वह सिद्धान्त यह है---“ इस प्रकार काम कर 
कि जिससे उस नियम को, जिसके अलुसार तू काम करता है, 
सब हेतुवादी क़ानून मान ले” । किन्तु जब उसने इस सिद्धान्त से 
आचार विषयक व्यवहारिक धर्माी (फ़रायज्ञ) का निर्धार 
किया है तो इस बात को प्रमाणित करने से बिल्कुल अकृत- 
कार्य रहा दे कि अत्यन्त दुराचारपूर्ण नियमों को सब हेतुवादियों 
का आचार के नियम मान लेना परस्पर विरोधात्मक है तथा 
तर्कशास्त्र (भौतिक का ज़िक्र नहीं है) की दृष्टि से असम्भव है | 
'ज्ञो कुछ उसने प्रमाणित किया है बस यही है कि इन नियमों के 
सर्व सम्मत हो ज्ञाने का परिणाम यही- होगा कि फिर कोई 
ध्राक्षेप नहीं करेंगा। 
इस समय अन्य सिद्धान्तों पर ओर अधिक वाद-विवाद 
किये बिना ही में उपयोगितावाद या प्रसन्नतावाद को संमम्काने 
का प्रयत्न करूंगा ओर इस सिद्धान्त की पुष्टि में ऐसे प्रमाण 
दूँगा जो कि दिये ज्ञा सकते हैं । यद्द तो प्रत्यक्त ही हे कि जिस 
ध्रथ में साधारणतया प्रमाण शब्द लिया जाता है उस ध्यथ में 
किसी प्रकार का प्रमाश नहीं दिया ज्ञा सकता | पध्न्तिम ध्येय 
से सम्बन्ध रखने वाह्नी समस्यञ्लों का साक्षात्‌ प्रमाण (9778० 
0700 ) नहीं दिया जा सकता । किसी चीज़ को इसी प्रकार 
अच्छा प्रमाणित किया ज्ञा सकता है कि उसके फारण अमुक 
वस्तु प्राप्त होगी ओर उस वस्तु का अच्छा होना स्वत सिद्ध 
है अर्थात्‌ उसका अच्छा होना प्रमाणित करने के प्लिये किसी 
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प्रकार के प्रमाण की आवश्यकता नहीं है | वेयकशास्त्र इस ही 
फाग्या अच्छा दे कि वह स्वास्थ्य प्रदान करता है| किन्तु यह 
अममाणित करना किस प्रकार सम्भव है कि स्वास्थ्य अच्छा दे | 
सड्भजीतशास्त्र अच्छ। है क्‍योंकि उसके ध्यच्छा होने के प्रमाण में 
एक यह वात भी कही ज्ञा सकती है कि वह आनन्द प्रदान 
करता है । किन्तु आनन्द अच्छा है इस बात छी पुष्टि में क्‍या 
भमाण देना सम्भव है | अव यदि ऐसा कह्दा जाय कि एक सूत्र 
हो जिसके अन्दर सब ऐसी चीजें आजायें जो स्वतः अच्छी हों 
त्तथा इसके अतिरिक्त जो कुछ अच्छा हो वह स्वतः अच्छा न 
हो प्रत्युत्‌ इस कारण अच्छा हो कि किसी स्वत्त, अच्छी चीज 
की झोगर ले जाने वाला है, तो ऐसे सूत्र को या तो मानज्निया 
सवा सकता दै या मानने से इन्कार कर दिया जा सकता है। 
किन्तु इस प्रकार का प्रमाण साधाग्ण अथों मे प्रमाण नहीं है । 
यह मतलब नहीं दे कि ऐसे सूत्र को अन्ध ध्यावेग या मन की 
मोज के फारण मान लेना चाहिये या शअ्रस्वीकृत कर देना 
भाहिये । प्रमाण शंवंद के विस्तृत अर्थ भी हैँ । इसे शअथ के 
अनुसार इस समस्या का भी दशनशास्त्र को ध्यन्य विवाद- 
ग्रस्त समस्याओं के समान उत्तर दिया जा सकती है | यह 
विषय आलनुमानिक शक्ति का विषय है। किन्तु इस शक्ति से 
भी बिल्कुल प्रत्यक्ष ज्ञान' नहीं होता है केवल इस प्रकार के विचार 
उपस्थित किये जा सकते हैं कि जिन के प्रकाश में बुद्धि या तो 
इस सिद्धान्त को स्वीकार करले या अस्वीक्षत करदे | यह 
बात भी प्रमाण ही के वरावर है । 


हम शध्भ्नी इस बात की परीक्षा करगे कि ये विचार किस 
प्रकार के हैं, किस प्रकार इस सिद्धान्त पर ज्ञागू होते हैं और 
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इस कारण कन २ सहेतुक प्रमाणों क आधार पेसेट्डप्रयोगिता- 
वाद क सिद्धान्त को स्वीकार या अरवीकार किया जा सकता है । 
किन्तु सोच समझ कर उपयोगितावाद को मानने या न मानने 
से पूब उपयोगताबाद के ठीक २ अर्थ समझ लेना अत्यन्त 
ध्रावश्यक है । मेरे विचार में इस सिद्धान्त के फेलने में सब से 
बड़ी रुकावट यही पड़ी है कि साधाग्यातया इस के ठीक २ 
प्रथ नहीं समझे जाते हैं । उपयोगितावाद को समझने मे जो 
बड़े २ भ्रम होग्हे हैं यदि केवल उन का ही निवाग्ण हो त्राय 
तो भी समस्‍या बहुत कुछ सीधी हो जाय तथा बहुत सी उलसझमने 
दुग हो जाये । इस काग्ण उपयोगितावाद के प्याद्श के समर्थन 
में शास्त्रीय काया देने के पूर्व में उपयोगिताबाद के सिद्धान्त 
ही के कुछ, उदाहरण दूंगा जिस से साफ तीर से समम में आा 
जाय कि इस सिद्धान्त के क्या पध्र्थ हैं तथा क्या प्पर्थ नहीं है 
तथा ऐसे अ्तेपों का उत्तर आआजाय जो ऐसे मनुप्यों की ओर 
से किये जाते है जिन्होंने इस सिद्धान्त को ठीक तोर से नहीं 
समझा दे । इस के बाद में दाशनिक सिद्धान्त के रूप सें उप- 
योगिनावाद पर प्रकाश डालन का प्रयत्न करूंगा । 
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उपयोगितावांद का अर्थ । 





लय हट 90 हुत से यथेष्ट ज्ञान न रखने वाले भूल से यह्‌ 
) मान लेते हें कि उपयोगिताधादी डपयोगिता 
८ शब्द को सकुचिन तथा बोलचाल के अर्थ मे--... 
्् । सिर ७. जिस में उपयोगिता शब्द आनन्द का विगेधी 

हक ० है-लेते हैं। कैसे आश्रय की वात दे कि दूसरी 
ख्योग्कुछ मनुष्य उपयोगिताबाद पर इस से उल्टा ध्याक्षेप करते हैं। 
वे कहते हैं ।क_ उपयोगित,वदी प्रत्येक वात का शप्यानन्द-एक 
मात्र आननन्‍्द-ही की दृष्टि से बिचार करते हैं। जिल्हों ने इस 
विपय पर कुछ भी विचार किया है वे जानते हैं कि एपीक्यूग्स 
(39720 प७) से लेकर चेन्थम (36॥॥॥970) त्तक जितने 
उपयोगितावाद के पोषक हुवे हैं उन में से किसी का भी यह झ्राशय नहीं 
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था कि उपयोगिता तथा आनन्द परस्पर विरोधी हैं । प्रत्युत उन 
का कहना था कि उपयोगिता का मतल्नत आनन्द-प्राप्ति तथा उु.ख 
से बचना है | उन लोगों ने उपयोगी को सुखद तथा सुन्दर का 
विरोधी दिखाने की जगह सदेव यही कहा है कि उपयोगी के 
ध्र्थ ही ये है कि आन्‍्य बातों के साथर सुखद ठथा सुन्दर भी हा । 
किन्तु ।फर भी जन साधारण जिन में वहुन से लखक भी है--- 
झो कि केवल्ल समाचार पत्नों तथा पत्रिकाओं ही में लेख नहीं 
लिखते हैँ वरन दाशनिक पुरत॒कों के भी ग्चयिताहे-इस विषय पर 
विचार करते हुवे यही मामृतली भूज्न करते हैं | उपयोगिताबाद के 
विषय में बिना कुछ विचार किये ही ये ल्लोग उपयोगिता शब्द 
को पकड़ लेते हैं झ्लोग मान बैठते हैं कि यह सिद्धान्त आनन्द 
के फतिपय रूपों का तथा सौन्दर्य, ग्राभूषणु या चित्तब्जन 
का विगेधी है । इस प्रकार की भद्दी भूल इस सिद्धान्त की 
उपेत्ता कग्ने ही की दृष्टि से नही की जाती वग्न कसी कभी 
इस मिद्धान्त की प्रशसा करने में भी ऐसी ही मूल की जाती है 
मानो इस सिद्धान्त का लक्ष्य साधाग्ण बातों या क्षणिक आनेद 
को महत्व देना है | 


उस सम्प्रदाय का, ज्ञो उपयोगिताबाद या सब से अधिक 
श्वानन्द के सिद्धास्त को श्याचार शास्त्र की भित्ति मानता हैं 
कहना दे कि जो काम जितना आनन्द की ओर ले जाता है 
उतना ही अच्छा है तथा ज्ञो काम शआानस्ट से जितनी विपरीत- 
दशा मं न्ञ जाता है उतना ही घुरा है । शयाननन्‍्द से मतल्त्र 
सुख नथा कष्ट का अभाव | श्रानन्द के आभाव का ध्मथ है कष्ट 
4 सुस्त का न होना | इस सिद्धान्त द्वारा स्थिर किये गये 
आचार के झादश को साफ़ तौर से समझाने के लिये बहुत सटे 
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बातें बताने की आवश्यकता है। विशेषतया इस बाल का स्पप्टी- 
करणा होना चाहिये कि कोनकौन सी चीजों को यह सुखद 
समझता है तथा कोन कोन, सी चीज़ों को दु ख्वद । किन्तु इन 
बाता की व्याख्याओं का जीवन के उस सिद्धाल्त पर-जो आचार के 
इस सिद्धान्त का पवार है--कुछ प्रभाव नहीं पडता। अथात्‌ आनन्द 
तथ, दु खसे मुक्त ही एक मात्र इष्ट लक्ष्य है और सारे इष्ट पदार्थ 
(जिनकी सख्या उपयोगितावाद की स्क्रोम में भी उतनी ही 
श्रधिक है ज्ञितननी ओर फिसी स्कीम मे) इसही कारण इष्ट है कि 
या तो उनमे धआानन्द है या उन के द्वारा आयानन्द बढ़ता है तथा 
कष्ट क्रम होता है। 


जीवन का इस प्रकार का सिद्धान्त बहुत से मलुष्यों 
के मस्तिष्क मे चक्कर लगाता है । इन मनुष्यां मे कुछ ऐसे भी 
हैं ज्ञो इस सिद्धान्त के घोर विरोधी हैं । ऐसे लोगों का कहना 
है कि यह मान लेना, कि जीवन फ' शआानल्द से उच्चतर (उन्हीं 
लोगों के अनुसार ) कोई लक्ष्य नहीं है, जिस की प्राप्ति की हम 
इच्छा कर तथा जिसके लिये हम काम करें, विल्‍्कुल ही नीचता है । 
उन के कथनानुमार यह सिद्धान्त शूकरों का है ! प्राचीन समय 
में भी प्रतिघरणा दिखाने के लिये एपीक्यूग्स (छ़ा्पणप) के- 
खनुयायियों की भी शूफरों से तुलना की गई थी । इस सिद्धान्त 
के पध्याघुनिक पोषफो पर भी आजकन्न जमन, फ्रासीसी तथा 
अ्रग्रेज विगेधी इस ही प्रकार के नुक्फे छोड़ते हैं । 


इस प्रकार के श्रक्षिप किये जाने पर एपीक्योस्यन लह्ञोगों 
(9ए7०००७७४॥॥७) ने सदेव यही उत्तर दिया है कि--हम त्नोग 
मानुषिक प्रकृति को नीच नहीं प्रदर्शित करते | हमारे विगेधियों 
दी पर यह ढोष घटित होता है ज्ञो यह सममते हैं कि मनुष्यों 
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की दृष्टि में उस शआनन्द से अधिक ओर कोई आनन्द नहीं 
हो सकता जो शूकरें की दृप्टि मे है । यदि यह कल्पना ठीक 
होती कि मनुष्य उन्हीं आनन्दों का अनुभव कर सकते हैं जिन 
का झनुभव शूकरों को होताद्दे तो उस दशा म एपीक्यो रियन '्नोगों 
(/70५7४४/)8) पर किये गये आत्त्तेपों का कुछ उत्तर नहीं दिया 
जा सकता था । किन्तु फिर यह शआक्षिप किसी प्रकार का इलजाम 
नहीं रहता । क्‍योंकि यदि मनुष्य और शूकर ढो्नों के आनन्दो.- 
द्वार एक होते तो ज्ञीवत का जो तियम एक के लिये ठीक होता 
वही दूसरे के लिये भी ठीक द्वाता । एपीक्योरियन लोगो के 
ज्ञीवन फी जालवर्गों के जीवन से छुलना करना मलुप्य-ज्ीवन 
को नीच मानना है क्योकि जानत्रग्के आनन्द मनुप्य की तुष्ट 
नहीं कर सकते । जानवर की भूख से मनुष्य की अनुभव-शाक्तिया' 
अधिक उच्च हैं | ज्ञव एक बार मनुप्य को उन शक्तियां का 
ज्ञान हो ज्ञाता है तो वह किसी चीज को झआनल्द नहीं मानता 
जब तक कि उस चीज से उन शक्तियों की तुष्टि न हो । 
निस्सन्देह मेगा यह विचार नहीं हैं कि एपीकयो ग्यन लोग 
(>[700७४75) उप्योगिताबाद के सिद्धान्त से अपने अआनुक्रमों 
की अनुसंधि बनाने में विल्कुल निदोप थे। पर्याप्त रीति से ऐसा 
करने के लिये बहुत से तिहिक्षाचाद (50०ांछांशाग) तथा ईसई _ 
धर्म के ठत्त्वों को सम्मि,लन कग्ना पड़ेग। । किन्तु ऐसे किसी 
एपीक्योरियन ([आएएा४४7) सिद्धाल्त का पता नहीं है ज्ञो 
मस्तिष्क, अनुभव तथा कल्पना से सम्वन्ध रखने वाले आानन्दों 
घगे केवल संवेदना जनक आनन्‍्दों से ऊंचा दर्जा नहीं ढेता है | फिर 
भी यह बात मानती पड़ेगी कि साधारणानया डपयो गितावादी 
लेखकों ने शारीरिक श्यानन्दों की अपेप्ता मानसिक पानस्दों 
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भी परिमाण के लिये, जिस का किये उपभाग कर सर्कत हैँ, 
छाडन के क्षय तयार न हों तो ऐसी दशा में हम उस इंष्ट आनन्द 
को शुण फी हाॉंप्र स इतना ऊँचा दर्जा देने में ठीक है जिस से 
फि तुलना करते समय पर्मिण का विचार उपेक्षणीय रह ज्ञाय | 





अब यह निर्विवाद बात जो मनुष्य दोनों अआानन्दों 

से बराबर पारचित्र हैं तथा ढोनों के डपभोग करने की चरावर 
सामथ्य रखते हैं वे उस आनल्द को ध्यच्छा समझते हैं जिस 
का उपभोग करने में उन को अपनी उच्चतर शक्तियों को क्राम 
में लाता पड़ताड़े । यदि किसी मनुष्य से कहा जाय कि अगर तुम 
ज्ञानवर बनना स्वीकार करो तो तुम को जितना झाननद जानवर 
छनुभत्र कर सकता दे उतने आनन्द को अनुभव करने का प्रणु 
बसर दिशा जायगा, तो वह मनुष्य कभी भी इस प्रल्लोभन के 
कारण ज्ञानवर बनता स्वीकार न करेगा | कोई बुद्धिमान्‌ मलुष्य 
समृख्र बनना न चाहेगा, कोई पढ़ा लिखा मनुष्य पागल बनना 
पसनद्र न करेगा, कोई सहानुभू त रखने वाला तथा धस्तगत्मा के 
आादेशानुलार काय करने वाला मनुष्य खुद्गजण तथा कमीन 
बनने के लिये तेयार न होगा, चाहे उनसे कितना ही क्‍यों न 
फहा जाय कि मुख, पागत्न तथा बदमाश अपनी दशा में उनकी 
ध्पेत्ता अधिक सन्‍्तुष्ट हैं। ऐसे आदमी कभी भी अपने 
विशेष आनन्‍्ड को सर्व साथारण द्वारा उपयुक्त आनन्द के 
लिये तिलाजलि तन देगे । यदि कभी ऐसा करने का चिचार 
भी करे तो बहुत ही दु'खित अवस्था में | ऐसे समय में वे उस 
टठुःख से मचने के लिये अन्य किसी भी दशा से---चाहे वह 
फंसी ही घृणित क्यों न हो---परिवर्नित शोना चाहते हैं । उच्च 
दिकाश प्राप्त मनुप्यों को सुखी होने के लिये अधिक वारनों की 
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ख्रावश्यकता हे । वे निस्सन्देद्द साधारण मनुष्यों की अपेक्षा अ्रधिक 
काग्णों से दु खी दो सकते हूँ । किन्तु ये सब शखुविधाय होत हुवे 
भी वे कभी साधारण विकाश-प्राप्त मनुष्यों की अणी मे आना 
पसन्‍्द्‌ न करेंगे । हम उनके ऐसा न करने का चाहे कुछ 
कारण क्यों न बतावें | चाहे हम उन के ऐसा न करने के 
कारणया उनका घमयड बतावें-ममुष्य की उच्चतम तथा नीचतम 
दोनों प्रकार की भावनाशओं के लिये इस शब्द का वेसोचे समझे 
प्रयोग किया जाता है। चाहे हम इस बात फा कारयणा उनकी 
स्वातन्त्रय-प्रियता तथा व्यक्तिगत स्वाधीनता ठहराव चाहे हम 
इसका कार्य उनका शक्ति तथा शवेश का प्रेम--जिन दोनों बातों 
का ऐसा बनना रुचिकः न होने दन में बहुत बुछ भाग है- 
ठहरगवे । किन्तु मान-मर्यादा के विचार को इस बात का कारण 
बताना अधिक उपयुक्त द्वोगा। मान-मर्यादा का ख्याल थोडा 
बहुत प्रत्येक मनुष्य को होता है। हवा ! यह बात ठीक दे कि 
सब मनुष्यों को बगाबर नहीं होता । अधिक विकाश प्राप्त मनुप्यों 
को मान मर्यादा का ख्याल अधिक होता है| इस काग्ण ऐसे 
मनुष्य क्रभी भी ऐसी बात फी इच्छा नहीं कर सकते जिस स 
उनकी मान-मर्यादा में बट्ठा शग्लाने की सभावना हो | यह बात 
दूसरी है कि किसी कारण विशेष से ऐसे मनुष्य थोड़ी बहुत देर 
के लिये अपनी मान-मर्यादा का ख्याज् भूल जायें। जिन 
मनुष्यों का विचार दै कि उच्च-विकराश प्राप्त मनुष्य ऐसा करने 
में अपने सुख की कृरबानी करत हैं--अर्थात्‌ उच्च-विकाश प्राप्त 
मनुष्य आर सब बातें बराबर होने पर साधाग्या मनुष्यों की 
अपेक्षा अधिक सुखी नहीं हैं-वे लोग सुख तथा तुष्टि के दो 
बहुत मिसत २ भावों को गड्ड मइ कर देते हैं । यह बात 
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निर्विवादहै कि उस मनुष्य की इच्छाओं की पू्शरूप से तुष्टि हो 
जाने की बहुदर अधिक सेभावना दे जो वहुत थोड़ी वस्तुशों को 
शखरानन्द समझता दे । उच्च विंकाश-प्राप्त मनुष्य समकेगा कि 
संसार की इस दशा में जितने आनन्द है अपूर्ण हे । किन्तु 
ऐसा मनुष्य सह्य होने की दशा में सुखों की अपृर्शाताओं को 

हन करना सीख सकता है। ऐसा मनुष्य कभी ऐसे मनुष्य 
से ईर्पा नहीं करेगा जो वास्तव में इन अपूर्णताओं से अपरिचित दै 
क्योंकि वह ज्ञानता है कि अपूर्णताओं से अपगिचित मलनुप्य उस 
लाभ को पअजुभव नहीं कर सकता जो अपुृर्णावाओं से परिचित 
होने की दशा में होता दे । सन्तुष्ट सुबर से असनन्‍्तुप्ट मनुष्य 
होना अच्छा दै तथा सन्तुष्ट मूर्ल से असन्तुष्ट सुकगत (80०78/॥/88) 
होना श्रच्छा दे । यदि मूर्खो ओर सुतरों का ऐसा विचार नहीं दे 
तो इस का कारण यही है कि वे सवाल के एक पहलू ही को 
जानते हैं श्रोग विकाश-प्राप्त मनुष्य सवाल के दोनों' पहलुओं से 
परिचित होना दे । 


यह शआह्चेप फिया जा सकता हे कि बहुत से ऐसे मल्नुष्य 
भी हैं जो उच्चनर आनन्दों के डप्सोग करने की योग्यता 
रखने पर भी फभीर प्रलोभन के कारण उनसे नीच कोटि के 
प्यानन्दों का उपभोग करने में लग जाते हैं | किन्तु इस बात से 
हमारे कथन की पुष्टि पर कुछ भी प्रभाव नहीं पड़ता । बहुधा 
चरब्ध्रि की दुर्बलता के कारण मनुष्य शीघ्र प्राप्त होने वाले आनंद 
के गुकावले में उससे देर में प्राप्त होने वलले किन्तु उच्चतर 
आानन्द्र को छोड़ देते हैँ । जब दो शारीरिक पानन्दों में इस 
प्रकार का गुकावला होता है नो भी ऐसा ही होता है। शारीरिक 
तथा मानसिक आर्न्दों के मुकाबले में भी यही बात देखने में 


ना 
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शआयाती दै। मनुष्य ऐसे आननन्‍्दों फा उपभोग करते हें जो स्वास्थ्य 
के किये हानिप्रद हैं यद्यपि वे जानते हैं. कि स्वास्थ्य-रच्ता अ्रधिक 
अच्छी दे। फिर यह भी श्याक्षेप किया जासकता दे कि वहुत से 
मनुष्य जवानी के जोश में तो बडे उदार दोते हैं. किन्तु जू जू 
श्ायु बढती जाती है वे सुस्त तथा स्वार्थी होते जाते हैं | परस्तु 
मेरा यह विश्वास नहीं दे कि ऐसे मनुष्य जिन की प्रकृति में यह 
साधारण परिवर्तन हो जाता है, जान बूक्क कर उच आन्दों के 
मुकाबले मे निम्न कोटि के आनल्दों को पसन्द कर लेते हैं । 
मेरा विश्वास हे कि निम्न कोटि के आनन्दों के उपभोग में 
संक्ञषप्न होने से पहिले ही वे उच्च कोटि फे आनन्‍्दों को अनुभव 
करने में आ्रसमथ हो जाते हैं | उच्च भावों की शक्ति बहुत से 
मनुष्यों में बहुत ही नाजुक पोधा दोती दे जो फेचल विरुद्ध 
शसर पहने ही से नहीं वरन्‌ सहारा न मिलने ही के कारण 
बही आखानी से नष्ट हो जाती दे । बहुत से युवा पुरुषों में, 
यदि उन्र का पेशा जिस्र के करने के ज्षिये वे विवश हुवे हैँ तथा 
उत का समाज इस्र प्रकारकी शक्ति का विरोधी है, यह शक्ति 
शीघ्र ही मझतावस्था को प्राप्त हो जाती है । जिस प्रकार मनुष्य 
झपनी मानसिक्र रुचियों (77॥०)।४०४०७) ४०४४४७७) को छोड 
देते हैं, उसी प्रकार समय तथा अन्रसर न मिल्नने के कारण उच्च 
भावनाओं को भी तित्ताव्जज्नि दे देते हैँ और निम्त कोटि के 
आानन्दों का उपभोग करने में ज्ञग जाते हैँ। ऐसा फरने का 
कारण यह नहीं होता है कि वे निम्न कोटि के श्यानन्दों को 
जान बूझ कर अच्छा समझने लगते हैं | उनके ऐसा करने का 
फारण यही द्ोता है कि या तो उनकी निम्न कोटि के आनन्दों 
तक दी पहुंच होती है या वे उच्च फोटि के ध्यानन्दों का उपभोग 
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करने में असमर्थ हो जाते हैं | यह प्रश्न किया जा सकता दै कि 
क्या कभी किसी ने दोनों प्रकार के आनन्दों का उपभोग करने 
में समर्थ होने पर भी निम्न कोठिके आनन्दों को उच्च कोटि के 
श्रानन्दों पर तरजीह दी दे १ हां यह तो देखा गया है कि 
बहुत से मनुष्यों ने दोनों प्रकार के आनन्दों को मिलाना चाहा 
है और वे अपने इस प्रयत्न में असफल रहे हैं | 


एक मात्र धधिकारी पंडितों के इस निर्णय का मेरे विचार 
में कोई अपील नहीं हो सकता । इस विषय पर-कि दो आनंदों 
में या दो प्रकार के रहन सहन के ढंगों में, बिना किसी प्रकार की 
नेतिक दृष्टि से विचार किये हुवे, तथा उनके परिणामों की ओर 
कुछ ध्यान न देते हुवे कौनसा आनन्द प्रधिक ध्यच्छा है 
या कोनसा ढंग अधिक आननदुप्रद दै--उन मनुष्यों के निर्याय 
दी को, जो दोनों प्रकार के आनन्‍्दों तथा रहन सहन के ढगों 
फा पूरा ज्ञान रखते हों, अन्तिम निर्यय समझना चाहिये। 
मतभेद होने की दुशा में बहुमत से निर्णय होना चाहिये। 
आानन्दों के गुण के विषय में सी इस निर्णय को मानने में किसी 
प्रकार की हिचकिचाहट नहीं चाहिये क्‍योंकि ओर कोई ऐसा 
दरवार नहीं है जहा परिमाण तक के विषय में निणय कराने के लिये 
जाया जाय । दो कट्ठों में कोनसा कष्ट अधिक है या दो 
आानन्दों में कोनसा शानन्‍्द अधिक अच्छा हे---इस बात का 
निर्णय हम इस के अतिरिक्त और केसे कर सकते हैं कि उन् 
मनुष्यों की, जो दोनों प्रकार के दु'खों तथा सुर्खों से परिचित 
हों, सम्मति हल । न तो आनसन्‍्द ही समजातिक है और न कष्ट 
ही । आनन्द के मुक़ाबले में कप्ट संदेव विविध जातिक है | 
तजुस्वेफार मनुष्यों के अनुभव तथा निर्णय की सहायता के बिना 


' ४६ उपयोगिताचाद का अर्थ 











ओर केसे कद्दा जा सकता है कि असुक्त आनन्द को प्राप्त 
करने में इतने कष्ट की कुछ परवाह्ट न करनी चाहिये। इस कारण 
जब अधिकारी मलुष्यों का अनुभव ओर निर्णय बतावे कि उच्च 
शक्तियों द्वारा प्राप्त आनन्द, परिमाण के प्रश्न को छोड कर, उन 
आनन्दों से ज्ञिन का अनुभव जानवर भी कर सकते हैं अधिक 
अच्छे हैं तो उच्च शक्तियों द्वारा प्राप्त आननन्‍्दों को ऊंचा दर्जा 
देना ही ठीक है । 


में ने इस विषय की इस काग्या विस्तृत विवेचना की है, 
क्योंकि बिना इस के यह्द बात पअच्छो तरद् समझ में नहीं आ 
सकती कि “उपयोगिता या सुख! किस प्रकार मानुषिक आचार 
के नियमों का; पथ प्रदर्शक है | किन्तु उपयोगिताबाद के आदेश 
को मानने के लिये इस बात का मानना शअनिवार्य नहीं है क्‍योंकि, 
उपयो गिताबाद फा यह शआदश नहीं है कि कर्ता को सबसे अधिक 
श्यानन्द मिले । उपयोगितावबाद का आदुश तो यह है कि सब्र को 
मिला कर सव से ऋधिक आनन्द मिले । इस बात से सब्देह 
हो सकता दे कि क्‍या उच्च श्याचारवाज्ा मलुष्य अपने उच्च 
ध्याचार फे कारण सदेवष्मधिक सुखी रहता दे । किन्तु यह बात 
निस्सन्दिग्ध दे कि उच्च आचार वाला मनुष्यों को अधिक सुखी 
बनाता है ओर इस काग्ण सम्रार को ऐसे सलुष्य से बहुत लगभ| 
पहुचता हैं । इस कार्ण उपयोगितावाद उस ही समय अपने. 
उद्देश्य को प्राप्त कर सकता है जब कि सर्व साधारण आकार 
की उच्चता के महत्व को समर | 

सव से अधिक आनन्द के सिद्धान्त के अनुसार, भेसा कि 
ऊपर समम्राया जा चुका दे, अच्तिम लक्ष्य; ज्ञिस के कांग्या 
ज्रार सब बाते इष्ट ईँ (चाहे हम अपने भले का विज्नार कर चाहे 





दूसरा अध्याय 


दूसरों के भले का ) ऐसी स्थिति है जो यथा संभव दुःखों से 
मुक्त है तथा गुण तथा परिमाण दोतों की दृष्टि से इतनी अधिक 
ध्रानन्दमय दे जितनी कि हो सकती है | गुण की कसौटी तथा 
परिमाण के मुक्त|बले में उस को नापने का नियम यही है कि 
वी आनन्द अधिक अच्छा दे जिस के पक में उन मनुष्यों की 
सम्मत्ति हो जो अपने ज्ञान तथा निरूपण शक्ति के काग्ण दोनों 
की तुलना करने के योग्य हों । उपयोगिताबाद के अनुसार मानुषिक 
कार्यों का यह ,ज्क्ष्य होना चाहिये । इम कार्य शाचार का 
ध्रादश भी यही होना चाहिये अथात्‌ आयाचार से सस्बन्ध रखने 
वाले नियम ऐसे होने चाहिय जिनके शअनुसार चलने से मचुप्य 
यथा सम्भय अधिक झानन्द प्राप्त कर सके; यही नहीं बल्कि 
सारी मतुष्य जाति वरनू यथा सम्भव समग्र ज्ञान-प्रहणशीज्न 
सष्टि यथा सम्भव आननन्‍्दमय स्थिति को प्राप्त हो सके | 
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इस सिद्धात्त का विरोधी एक ओर सम्प्रदाय सी है । इस 
सप्प्रदाय का कहना है कि किसी भी रूप में आनन्द मानुषिक 
जीवन तथा कार्यो का सबिवेक लक्ष्य नहीं दो सकता, क्योंकि 
पहिल्ती वात तो यह हे कि आवन्‍्द अप्राप्य है । व्यड्र के ढंग 
से यह त्लोग पूछते हैं, “तुक को रुखो रहने का क्‍या अधिकार 
है?” इस्र प्रश्ष को कुछ तोड़ मगेड ऋर कारलायल (0००४७) 
ने पूछा था, ८ कुछ देर पहिले तुकको अस्तित्व में भ्राने ही का क्‍या 
* अधिकार था ? ”? इसके वाद वे कहते हैँ कि मनुष्य का फाम 
विगा श्ानर्द के चल सफता है | सारे उच्च श्राशय मनुष्यों 
ते इसे बात फो अनुभव किया है । त्याग का पाठ पढ़े विना वे 
दथ आशय वन दी तहीं सकते थे | इन लोगों के अनुसार 
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इस पाठ को समझना तथा इसके अनुसार कार्य करना सत्र 
गुणों की आरस्मिक तथा आवश्यक शत है। 


इनमें से पहिला आ्तेप यदि कुछ चास्तविक्रता लिये होता 
तो बडा वजनदार होता । क्योंकि यदि सुख मनुष्यों के लिये 
ध्मप्राप्य है तो सुख-प्राप्ति आ्राचार या पअन्य क्रिसी स्रविवेक 
कार्य का लक्ष्य नहीं होसकती । यद्यपि ऐसी दशा में भी उप- 
योगितायाद की पुष्टि मे थोडा बहुत कहा जा सकता था, क्योंकि 
उपयोगिता सिद्धान्त फेवल्न सुग्ब-प्राप्ति की चेष्टा ही नहीं है 
चरन क्रष्ट का कम करना भी है । इस कारण यदि सुख-प्राप्ति 
की श्याशा श्लाकाश-कुसुम पाने की आशा द्वी के समान होती 
तो भी उस समय तक के लिये, जब तक कि मनुष्य जाति 
जीवित रहना चाहे ओर आत्म-हत्या की शग्णु न ले, उप- 
योगिताबाद को बहुत कुछ काम करना रहता पश्मौग इस सिद्धांत 
की बहुत कुछ आवश्यकता रहती । इस बांत का जोर से कहना-- 
कि मानुषिक जीवन में सुखी होना प्यसम्भव है, यदि मनमानी 
वात बकना नहीं दे तो भी बात को बढ़ाकर कहना श्यवश्य है । 
यदि आनन्द से यह मतलब है कि निरल्तर सुखप्रद श्मावेश रहे 
तो यह प्रत्यक्ष द्वी है कि ऐसा होना पअमसम्भव है । बहुत अधिक 
हप की उमंग केवल कुछ क्षण रहती है या कुछ दशाओं में 
कुछ रुकावट के साथ छुछ घन्टे या कुछ दिन रहती है। इस 
वात से वे तत्वज्ञानी, जो आनन्द को जीवन का उद्देश्य 
बताते हैं, उतने ही परिचित थे ज्ञितने परिचित वे ज्ञोग हैं. जो 
उनकी खुश्की उड़ाते हें । जिस आनन्द से उनका मतलब था 
वह उमड् में अपने आप को भूल जाने का जीचन नहीं था । 
उन का मतज़ब ऐसे जीवन से था जिस में ऐसे झवसर-झाते 
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रहे तथा बहुत से तथा भिन्‍न २ प्रकार के सुखों का अनुभव 
होता रहे तथा कभी कभी-सो वह भी क्षणिक-क्रष्ट का अनुभव 
हो । ऐसे मनुष्य जीवन से उस से अधिक श्ानन्द पान के 
इच्छुक नहीं थे जिनना कि जीवन से प्राप्त होसकता है | भिन 
मनुष्यों को ऐसे जीवन के उपभोग करने का सौभाग्य प्रप्तः 
हुव। है उन्होंने सदेव ऐसे जीवन को सुखमय समझ्का दे, ओर 
अब भी बहुत मनुष्य अपने जीवन के अधिकाश में इम्नर प्रकार 
फे सुख का अनुभव फरते हैं । आ्राधुनिक रद्दी शिक्षा तथा दूषित , 
सामाजिक वन्धनों ही के कारण सब मनुष्य इस प्रकार का जीवन 
व्यतीत करने में असमथ हें । 


स्थात्‌ अब विरोधी यह आज्षिप करें कि क्‍या मनुष्य सुख 
को जीवन का लक्ष्य समभते हुवे, इतने थोड़े सुख से सनन्‍्तुप्ट 
हो जायेंगे । किन्तु बहुत से मनुष्य इस से भी कम सुख से 
सब्तुष्ट रहे हैं। सन्‍्तुए्ठ जीवन के मुख्य अवयव दो म.लूम 
पड़ते ईं--शास्ति तथा आधवेश | कभी २ इन में से एक भी पर्याप्त 
हो जाता है । बहुत शान्ति होने पर मनुष्य थोड़े ही सुख से 
सनन्‍्तुष्ट हो ज्ञाता है तथा बहुत आवेश होने पर अधिक दु.ख 
सह सकता है | निस्सन्देह कोई ऐसी समव्रायिक (7)87'27+) 
वात नहीं है ज्ञिम्फ कारण मनुष्य जात के अधिकाश को इन 
दोनों का मिलाना झसस्भव हो क्योंकि ये दोनों वात इतनी कम 
असड्त दें कि दोतों में प्राकृतिक मेल है । इन में से एक का 
बढ़ाना दूमरी की तेयारी और उस की इच्छा पेदा करना है। 
फेवल वे ही मनुष्य जिनमें शथालस्य हद से ज्यादा बढ़ गया है 
शानिति फे वाद आवेश की इच्छा नहीं करते । केवल वे ही 
मनुप्य जिनको आवेश की आवश्यक्रता का मजे ही दोगया है 
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आ्रावेश के वाद की शान्ति को बद मज़ा समझते हैं, बजाय इसके 
कि जितना पहिले अआवेश को सुखद समझते थे उसी के बगबर 
अात्र शान्ति को सुखद समझे । जब कि ऐसे मनुष्य जिन को 
देखती शआखों कोई दु ख नहीं होता जीवन से असन्‍्तुष्ट दो जाते 
हैं तो इस फा कारण साधारया[त्या यह द्वोता है कि वे अपने 
अतिरिक्त किसी को परवा नहीं करते । ऐसे मनुष्यों के लिये, 
जिन्द साधारणतया अपने इष्ट मिन्नों ओर संबन्धियों से 
कुछ प्रेम नहीं द्ोता है, जीवन के आवेश बहुत कम हो जाते हैं । 
ज्यूं ज्यूं अपने से सेत्रन्य रखने वाले सब्र सुर्खों की इति श्री करने 
वाली मृत्यु भआायु बढ़ने के कारण निऋटतर होती जाठी दै उन 
जीवन शुष्फ मालूम देने लगता है । फ़िन्तु वे मनुष्य जो बाद 
में अपने प्रेम पात्रों को छोड जाते हूँ तथा विशेषतया वे मनुष्थ, 
जिन की प्रकृति मनुष्य जाति के भलाई के कार्मों में सर्वसाधारण 
से सहानुभूति ग्खन को हो जाती है, मृत्यु के सब्निकट होनेपर 
भी जीवन में वेसाही झानन्द अनुभव करते हैँ जेसाकि जवानी 
के जोश मैं तथा खत्र स्वस्थ होने की दशा में अनुभव किया 
करते थे। स्वाथ-प्रियता फे अतिरिक्त जीवन के अरप्तन्तोपकऋारी 
प्रतीत होने का दुसग प्रवात कास्ण सानसिक्र संस्कृति की कमी 
है। से कृत मस्विष्क-संस्कृत मस्तिष्क से मेग मतत्लव तत्त्वज्ञानी 
के मस्निप्फ से नहीं दे चग्न्‌ प्रत्येक ऐसा मस्तिष्क जिम के लिये 
ज्ञान-भयडार का द्वार खुल गया है तथा ज्ञिस को उचित सीमा 
तक अपनी शक्तियों को काम में ज्ञाना सिखाया गया दहै--अपने 
चारो ओर के पद्ार्श में अनन्त आनन्द का उद्धार झतुभव कर्ता 
है। ऐसे मस्तिष्क को प्राकृतिक्त पदार्थों, कल्ला के कारनामा, 
फवेता की कृल्पनाओं, महुप्य जादि के रहन सदन के ढर्गों 
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में तथा मनुष्य जाति की प्राचीन व्या अवाचोन दशा ओर 
भविष्य ध्माशाओं में अनन्त आनन्द की सामग्री मिप्लती है 
निस्मन्देह ऐमा होना सी संभव दे कि कोई मलुष्य इन चीज़ों 
फे आनन्द के सहस्लाश का भी उपभोग किये बिना ही उनकी 
कोर ध्यान नदें। किल्‍्नु ऐसा होना उसही दशाम संभव छू कि जन्र 
उम मनुष्य ने आग्स्म ही से इन चीजों में किसी प्रकार की 
सेतिक या मासुपिक दिलचस्पी न ली हो ओर उन को कंबल 
उत्कगठा मिटाने की हष्ट से देखा हो । कोई कारण नहीं म ल्लुम 
पड़ता कि सख्य देश में जल्म ढेने वाले ममुब्य को इतली मार्नाराक 
सेस्फ्नते दाय स्वरूप में क्‍यों न मिले जिस से वह इन विचार- 
शोज्न चिषयां में यथेष्ट दिज्लचम्पी ले सके। कोई कारगा प्रतीत नहीं 
होता कि क्‍यों कोई मनुष्य अपनेडी ख्याल में मस्घ रहे आर छापने 
साय से संबन्त न रखने वाली क्सो वस्तु की ओर ध्य,न ही 
न दे । जब आमकल ही-अनेक शिक्षा-सम्बनस्धी त्ुटियों तथा 
निग्धं सामाजिक वन्चनों के रहते-पअनेफ मनुष्य ऐस देखे जाते 
हूं ज्ञो सबमाधारणा के लिये तन, मन, धन सच छुछ न्‍्योक्नावर 
२ देते हूँ तो निस्‍्सन्देह उचित शिक्षा होने पर इस प्रकार के 
मनुष्यों की सख्या बहुन कुछ बढ़ सकती हैं । उचित्त शिक्षा 
प्राप्त प्रत्येक मनुष्य में, फेम था अधिक मात्रा मे, इष्ट मिन्नों फे 
प्रति शुद्ध प्रेम तथा सावज्जननिक्र कार्यो की ओर रुचि का शोना 
सम्भव है । ऐसे सेमार में. जहां पर चित्तरवजन के लिये इतनी 
श्यापक सामग्री है तथा इतनी अधिक बाते सुधारने तथा उन्षता- 
पस्या फो पहुचाने फे लिये 8, साधारण नेतिक तथा मानसिक 
दिया प्राप्त प्रत्येक मनुष्य छापने जीवन फो इस प्रकार 
प्यक्ात पा सकता ६ कि दसरे मनुष्यों फे छ्ूथब में बस फो 
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देखकर उसके समान जीवन व्यतीत करने की ल्ञालसा हो । 

ऐसा मनुष्य, यदि निर्धनता, वीमारी, तथा प्रेम-पान्नों 
की बेवफ़ाई अथवा असामयिक सृत्यु प्रभृति शारीरिक तथा 
मानसिक वेदना पहुंचाने वाले जीवन के वास्तविक क्टरों से 
बच जावे ओर दूषित कानून तथा पराधीनता उस के मार्ग में 
रुकावट न डालें तो इस मत्सरजनक स्थिति को प्राप्त कर सकता 
है।इस कारण मुख्य समस्या तो यह है कि कष्टों से बचा 
जाय । कोई बडी तक़दीर वाला ही इन कष्टों से बचता है । 
आधुनिक स्थिति मे ये कष्ट दूर नहीं किये जा सकते तथा अधिकतर 
दशाओं में उचित अंश में कम भी नहीं किये ज्ञा सकते । 
किन्तु कोई भी मनुष्य, जिस की सम्मति क्षण भर के लिये भी 
माननीय है, इस बात में सन्देद नहीं कर सकता कि संसार के 
बहुत से कष्ट दूग किये जा सकते हैं ओर यदि मनुष्य उन्नति 
कग्ता रहा तो ये वष्ट अच्त सें बहुत कम रह जायेंगे | कष्ट 
पहुंचाने वाज्ञी निर्धवा को समाज की बुद्धिमानी तथा व्यक्तिगत 
स्लाव्॒ बिल्कुल खो सकते हैं | सब से वडा दुर्जय दुश्मन रोग 
भी अच्छी शारीरिक तथा नेतिक शिक्षा तथा दुृषित प्रभावों के 
न फैलने देने से बहुत कुछ कम किया जा सकता है। विज्ञान 
की भविष्य उन्नति से भी इस दुजय दुश्मन पर विजय पाने की 
बहुत कुछ आशा होती है । जितनी विज्ञान की उन्नति होती 
जता रही है उतना ही अपनी असामयिक झृत्यु तथा इस से भी 
झाधिक कष्टप्रद अपने सुख के धआयधार प्रेम-पात्रों को अपस्तामयिक 
झत्यु का खटका कम द्वोता ज्ञा गहा है । अब रही बदकिस्मती 
तथा सासारिक बातों में निराशाओं की बात सो उन का 
कारण मुख्यतया हमारी शादृरदर्शिता, दुर््यबस्थित इच्छार्ये 
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तथा दूषित या अपूर्ण संस्थार्य हे । संक्तेप यह कि मानुषिक 
कष्टों के सच बडे २ कारण अधिकाश में शपोर बहुत से कार्य 
सवाश में प्रयत्न करने तथा सचेत रहने से दूर किये जा सकते है | 
हा ! इसमें शक्र नहीं कि ये कष्ट बहुत ही धीरे २ कम होंगे 
ओर इन दुश्मनों पर विज्रयः पाने तथा संसार को श्रादर्श स्थिति 
पर लाने के लिये अनेकों पीढ़ियों को अपनी आहुति देनी पड़ेगी। 
किन्तु इस अ्द्देश्य की प्राप्ति के प्रयत्त ही में विवेकशील तथा 
उदार मनुर्ष्यों को इतना श्यानन्‍द मिलेगा जिसको अपने वे फिसी 
खाथ के लिये छोड़ने को वय्यार न होंगे। 





श्यब दुसरे आक्तेप पर विचार करना चाहिये । आक्षेंपकारियों 
का कहना है कि बिना सुख के भी काम चल सकता है । 
नि.सदेह बिना सुख के रहा ज्ञा सकता दै । हमारे आधुनिक 
संमार के उन भागों में सी जहां बर्बग्ता सब से कम है 
मनुष्य जाति का ७ अंश विवश होकर बिना सुख के जीवन 
व्यतीत का रहा है । बहुधा महापुरुष या शहीद लोग , 
किसी ऐसी चीज के लिये, जिसको वे अपने व्यक्तिगत सुख से 
“अधिक सूल्यवान सममते हैं, जान-बुक कर सुख को तिनाव्ञल्ि 
दे देते हैं । किन्तु वह चीज, जिसके लिये वह अपने सुख की 
पर्चा नहीं करते, दूसरों के सुख या दूसरों के सुख के किसी 
प्रकार के साधन के अतिगिक्ति ओर कया है ९ अपने सुख या सुख 
पाने के अवसरों को छोड़ देने का साहस रखना बडी बात है | 
किन्तु फिर भी यह आत्म-त्याग किसी उद्छेश्य के लिग्रे होना 
चाहिये | आात्म-त्याग का उद्देश्य आत्म-त्याग ही न-होना 
चाहिये | यदि कहा त्ाय कि इम छझ्म-त्याग का छद्ढेश्य सख 
नहीं है वग्न्‌ धर्म ( ए॥+%घ९ ) दे तो में प्रश्न करूगा क्रि क्‍या 
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दर 
हापुद या शहीद का इस बात में विश्वास न रखते हुवे भी, 
कि हमारे इस झ्बत्म-त्याग से दूमरो को इस प्रफार॒का प्रात्म-त्याग 
न करना पड़ेगा, प्मात्म-स्याग करते ? क्‍या मद्दापुरुष या शद्दीद 
यह ज,नया हुआ आत्म-त्याग करता दे कि उसके ऐसा करने, से 
उसके भाइयां को कुछ फन्न न मिलेगा ओर उनका जीवन भी 
सुख का त्याग कर दने वाला के समान ही हो जायगा | उन 
मनष्यों का यथ, सम्भव सम्ममन किया जाना चाहिये या ज्ञो समारके 
उपकार या मसार का सुख बढ़ान के किये अपने सुस्य को 
ज्ञात मार देते हैँ । किस्तु ज्ञो मनुष्य इसके पवनिग्कि ध्यौर 
क्रिसी उद्देश्य के लिये आत्म-त्याग कर्ता है वह उस योगी से 
ध्यधिक सम्मान का पात्र नहीं है जो शअकाग्या अपने शरीर फो 
नाना प्रकार के कप्ट देता रूता दे । ऐसा मनुष्य इस बात का 
ज्यलन्त उदाइग्गा हो सकता दै कि मनुष्य क्या फर सकता दे 
किन्तु इस बात का नहीं कि मनुष्य को क्‍या करना घाहिये। 


यद्यपि संसार की अत्यन्त अपूर्ण या अव्यवस्थित दशा ही 
में मनुग्य सुग्य को विल्कुन् तिलाउन्नत्ति देकर दूमरें! के सुख्य को 
यहा सकता डे, किन्तु जब तक भ्री ससार इस ्यप्रगां या 
ध्यत्रयवस्थित दशा में है इस प्रकार के शझ्यात्म-त्याग के लिये 
मैयार रना मनुष्य का सब से बडा शुगा है जो कि उस में: 
ही सक्तता है। 
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में इनना ओर फहुँगा क्ि--लाह यह वात परस्पर विगे- 
घात्मक प्रवीत हो--कि समार की इस दशा में जान चूक कर 
सर को दिल ह्चल्लि ढे देने की क्षमता से ऐसे सुख्य को पाने 
की, जो कि पाया ज्ञा सकता है, वहत ध्यधिक ध्यप्शा बथती 
है। क्योंकि ज्ञान बुक कर ऐसा कर सकने फे पध्यतिम्क्ति और 
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किसी प्रजार जीवन उच्च नहीं वचन सकत , केवल इस ही प्रकार मन्नुष्य 
अनुभव कर सकता दै कि चाहे भाग्य कितना ही मरे विरुद्ध क्‍यों 
नरहे, मेरे ऊपर काबू नहीं णर सकता । एक बार ऐसा ख्याल 
जमते ही जीवन के दुःखों की अत्यधिक चिल्ता काफुर हो जाती 
है ओर गेम सम्राज्य के सब से घुरे समय में गहने चाजे स्टायक 
ध्यर्थात्‌ तिटिज्ञावादियों के समान ऐसा मनुष्य शास्ति के साथ 
प्राप्य साधनों वात तुष्ठि प्राप्त कर लेता है । 


किन्तु इस बीच से उपयोगितावादियों फो इस बात की घोषणा 
करने से नहीं चूफना चाहिये कि आत्म-त्याग ( 8७|-0९४०४07 ) 
प३ हमारा सी उतना ही अधिकार है जितना तिनिश्षाबादी (88068) 
या शअतीतात्यकों ( फशाइ0शावे०7ाछगड8 ) फ ॥ उपयो गि- 
तात्मक आचार शास्त्र इस बाद को मानता है कि मनुष्य दूसरों 
के फ़ायदे के लिये अपने सब से झधिक फ़ायदे को छोड समते 
हैं। किन्तु ऐसा आत्म-त्याग जो सुख के समूह ( छंद] 
0६ ॥8७])))688 ) को नहीं बढ़ाता या बढ़ाने में सहायता नहीं 
देता निःर्थक श्यात्म-त्याग है। डपयोगिनाकाद एफऊ मात्र उस 
आत्म-त्याग की प्रशंसा करता है जो मनुष्य जाति या किसी 
जाति विशेष के सुख या सुख के कुछः साधनों को बढाता दै । 


अफे इस बातको फिि दुबाग कहना चाहिये-क्योंकिडफ्यो गिता- 
वाद के विगेधी इस बात को रवीकार करने की उद्ारता प्रदर्शित 
नहीं करते हें--कि किसी आचार के ठीक होने का उपयोगितात्मऋ 
शादशश वह प्रमस्नता नहीं है ज्ञिम का सम्बन्ध केवल वर्चा-ही 
से हो वग्नू उस सत्र मनुष्यों की प्रसन्नता है जिनका कि उस 
बात से सम्पन्ध है । झ्पनी निन्नी प्रसन्‍नता तथा दूसरों की 
प्रसन्नता का विचार परने में डप्योगितावयादी फो उदासी 
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पगोपकारी हृष्टा के समान न्‍्यायशील ( [छा ) होना 
चाहिये । यशूमसीह के सुबर्य नियम में उपयोगिवात्मक आचार 
शास्त्र का पूर्ण भाव मिक्षता है । दूसरों के साथ बेसा ही बर्ताव 
फरगो जेमा कि तुम चादते हो कि वे तुम्हारे साथ करें तथा 
अपने पडौसी को अपने ही समान प्यार करो-इस सिद्धान्त को 
मानने से उपयोगितात्मक आचार का आदश पूर्णाता को पहुंच 
ज्ञाता है । इस आदर्श के यथा सभव निक्रट पहुंचने के लिये 
उपयोगितावाद के अनुसार प्रथम तो नियम ( क़ानून ) तथा 
सामाजञ्जिक व्यवस्था ( ॥77७70०7०॥॥ ) इस प्रकार की होनी 
चाहिये कियथा सभव व्यक्तिगत प्रसन्नता या ज्ञाभ तथा सामाजिक 
प्रसन्‍नता या ज्ञाभ में पग्स्पर विगेध न हो वरन्‌ प्रत्येक का एक 
दूसरे के साथ सन्तिकट संबन्ध हो जाय । दूसरी बात यह है कि 
शिक्षा ओर जन सम्मति, ज्ञिन का मनुष्य के आचरण पर बहुत 
अधिक प्रभाव पड़ता है, प्रत्येक मनुष्य के मस्तिष्क सें इस वात 
को जमा कि उस के निजी सुख तथा सामाजिक सुख का प्रथक्‌ 
नहो सकने वाला (]70850 9० ) सेबन्ध हैं | विशेषतया यह 
बात सुम्का देनी. चाहिये कि क्रिसी व्यक्ति को उन्हीं कार्मो को 
फरने से वास्तविक सुख प्राप्त हो सकता है जो सामाजिक सुख 
को दृष्टि में र्खकफर ठीक या ग़लत निर्धाग्ति फिये गये हैं । ऐसा 
होने पर उस मनुष्य को यह विचार भी नहीं आयगा कि 
समाज्ञ के हित के विगेधी कार्य करने से में सुखी हो सकूगा । 
इसके अतिरिक्त प्रत्येक मनुष्य के छ्ृंढय में इस प्रकार के भाव 
उठने लगेंगे कि में ऐसे काम करू ज्ञिन से समाज की भज्नाई 
दो । प्रत्येक काम मे, जो वह करेगा, उसका यही इद्डेश्य सहेगा। 


यदि उपयोगित्ताबाट के विगेधी उपयोगिताबाद के इस असली 
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खरूप फो समझकले तो फिर में नहीं समझता कि प्मन्य पाधार 
पर स्थित आचार शास्र की कौनसी ख़ूबी उन्हें उपयोगितात्मक 
आ्राचार शास्त्र में नहीं मिलेगी। अन्य श्ाचार प्रणात्री 
(0968) 8ए8७0 ) ही मलुष्य-प्रकृति को इससे अधिक ओर 
क्या उच्च तथा उदार बना सकती है ! 


उपयोगितावबाद के विरोधियों पर सदेव ही यह इल्जाम नहीं 
कल्गाया जा सकता कि वे इस सिद्धान्त को बुरे स्वरूप में पेश करते 
हैं। ज्ञिन लोगों ने इस सिद्धान्त की उच्चता को कुछ २ ठीक 
तग्ह समझा दे वे यह श्ात्तेप करते हैं कि इस सिद्धान्त का 
आदर्श जन साधारण के लिये बहुत उच्च है | उनका कहना है 
कि मनुष्यों से इस बात की शआआाशा नहीं की जा सकती कि वे 
सदेव जो कुछ करेंगे ज्नसाधारण के ह्वित को दृष्टि में रखते 
हुवे करेंगे । किन्तु ऐसा श्ाक्षेप फरना आचार के आदर्श के 
ध्यथ ही न समझना दे । ऐसा अआज्तिष कग्ने वाले कार्य करने 
के नियम को उसके उद्देश्य के नियम से मिलना देते हें । आचार 
शास्त्र का उद्देश्य है कि वह हमें बताये कि हमारा क्या धम या 
क्या फ़रायज्ञ हैं तथा इस बात को ज्ञानने की क्‍या कसोटी है। 
किन्तु आचार शास्त्र का कोई क्रम यह नहीं कहता कि जो कुछ 
भी दम करेंगे उसका एक मात्र प्रयोजन (0077७ ) धर्म 
या फज (70०५9) की भावना ही होगी । इसके विपरीत हम 
सो में से निन्‍्यानवे धन्य झर प्रयोजनों से करते हैं शोर ये सब 
काम, यदि प्रयोज्नन के निय्रम के अनुसार दूषित नहीं हैं, तो 
ठीक हैं । इस प्रकार ठीक अथ न समझ कर उपयोगितावादियों 
पर श्ाक्तेपष करना तो ओर भी अधिक झनुचित है क्योंकि 
उपयोगिताबादियों ने अन्य श्राचार-शास्धियों की अपेच्ता इस बात 
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पर पअविक ज़ोर दिया है कि काय के अच्छे या श्याचाग्युक्त 
होने का उस कार्य करन क प्रयोजन ()/0076 ) से कुछ सम्बन्ध 
नहीं दे । प्रयोजन से तो कर्ता को उच्चता या नीचता का पता 
चलना है | यदि कोई मनुष्य किसी छूबते हुवे मनुष्य को डूंवमे' से 
बचाता है तो आचार-नीति की दृष्टि मे उसका काम ठीक है; 
स्वाहे उसने अपना धर्म समझ कर ऐसा किया हो या इस कष्ट के 
बदले क्रिंसी प्रकार का पुर्म्कार पाने की नियत से । ज्ञो ऐसे 
मित्र के साथ, जो उस में विश्वास करना है, विश्वासवात करता 
है वह बुरे काम का दोषी है, चाहे उसने यह काम किसी ऐसे 
मित्र की खातिर किया हो जिस का वह अधिफ ऋणी दे । 
किन्तु यह समझा लेना, कि उपयोगिताधाद का मतलब यह दे 
कि मनुष्य सदेव ससार या सारे समाज को दृष्टि मे रक्खे, ठीक 
नहीं है । अधिकतर काम ससार के जाभ फी दंष्टि से नहीं वरन्‌ 
मनुष्यों के फायदे की नियत से किये जाते हैं | संसार का लाभ 
भी मनुष्यों के लाभ के मिलने से ही होता है । इस कारण यह 
आवश्यक नहीं दे कि उच्च कोटि का पुणयात्श मनुष्य ऐसे अव- 
सरों पर अपना ध्यान, उन विशेष मनुष्यों से जिन से उस के कार्य 
फा सम्बन्ध है, हटाले | दा | इस बात का दृढ़ निम्बय करलेना 
ध्रत्यावश्यक है'कि कहीं वह उन विशेष व्यक्तियों को ज्ञाभ 
पहुचाने में किसी अन्य व्यक्ति के अधिकार पर तो शआधघात्त नहीं 
कर रहा है। उपयो गितावाद के अलुसार सु का बढ़ाना ही नेकी 
का प्रयोजन है | ऐसे अवसर जब कोई मनुष्य-हज्ञार में किसी 
एक व्यक्ति की बात दूसरी द्ैै-वहुत आंदमियों फो लाभ 


पहुंचा सक्रता है बहुत कम होते हैं ! ऐसे अवसरों ही पर 
उस को एक मात्र खावन्ननिक हित का ख्याज्न रखना चाहिये । 
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अन्य अवसरों पर वह व्यक्ति विशेष या कतिपय व्यक्तियों के 
द्वित का ध्यान ग्ख सकता हद । केवल उन्हीं मनुष्यों को, जिन के 
फार्यो का प्रभाव सेसार या समाज पर पड़ता है, सार्वजनिक हित 
फे विचार को ध्यान में रखना चाहिये । अब रहे'वे काम जिन्हें 
ध्याचारयुक्तता को ध्यान में रखते हुवे नहीं करना चाहिये चाहे 
उनका किसी विशेष दशा में अच्छा ही फल क्‍यों न हो । सो इन 
फामों के विषय में प्रत्येक विवेकशील कर्त्ता ज्ञान सकता है कि 
ये ऐसे काम हैं कि यदि साधारणुतया उन्हें किया जाने लगे तो 
साधाग्यातया उनका फल बुरा ही होगा । सार्वजनिक हित को 
ध्यान मे रखने की जितनी श्मावश्यकता उपयोगितवावादी बताते 
हैं, उतनी आवश्यकता सब ही आचार शास्त्री बताते दें क्‍योंकि 
उन सब का कद्दना है कि ऐसे काम नहीं करने चाहिये जो 
देखती आंखों समाज्ञ को द्वानि पहुंचाते हैं । 


श्याचार के आदर्श के प्रयोनन को ठीक तोर से समझे 

में इससे भी अधिक भूल फरने वाले तथा ठीक ओर ग्रलत शब्दों 
के अथ ही न समझने वाले बहुधा यह शअआक्तिप करते हैं कि 
उपयोगिताबाद आदमियों को सह्यतुभूति-शूल्य बना देता है अर्थात्‌ 
अल्य उ्यक्तियों के प्रति मनुष्यों के नेतिक भाों फो टयूडा कर 
देता है । इस सिद्धान्त के मानने वाले कार्यों के शुष्क परिणामों 
ही फा ध्यांत रखते हैं ओर उन शुणों का विचार नहीं करते 
जिनके कारण ये कार्य होते हैं। यदि उनके इस कथत्त का यह 
अाथ है कि उपयोगितावादी कर्ता के किसी काम के ठीक या 
, ग्रलतत होने का निर्याय करने में कर्ता के गुणों का कुछ ख्याश् 
नहीं करते तो उनका यह शआक्षप केवल उपयोगितावाद ही पर 
नहीं दे प्रत्युत आचार का कोई झादर्श या कसौटी (3६800870) 


६० डपयोगितावाद का अर्थ 


मानने ही पर है क्योंकि जद्दा तक हमें मांलूम है निस्सन्देह ध्माचार 
शास्त्रियों का कोई भी सस्प्रदाय किसी काम को इसी कारण 
इच्छा या बुरा नहीं ठद्दराता है कि उसको किसी अच्छे या बुरे 
ध्यादमी ने किया है।इस बात का कुछ भी ध्यान नहीं रखता है कि 
उस काम को किसी प्रेम-पानत्र, वीर या परोपकारी मनुष्य ने 
फिया है या घृणित, डर्पोक या स्वार्थी मनुष्य ने। इन बातों 
का विचार तो मनुष्यों से सम्बन्ध रखता है, कार्मो फे पअच्छा 
या बुरा होने से नहीं । उपयोगितावाद में कोई ऐसी बात नहीं 
है जो हमें इस बात के मानने से रोके कि मनुष्य झपने कार्मो 
फे ठीक या ग़लत होने ही के कारण रुचिकर या श्यरुचिकर 
नहीं होते । तितिष्तावादी (900708), ज्ञिकको विरोधाभासात्मक 
भाषा इस्तेमान्न करने की लत थी और जो इस प्रकार वे अपना 
ध्यान नेकी को छोड़कर ओर सब्र बातों से हटाना चाहते थे, 
बड़े शोक़ से कहा करते थे कि जिस के पास नेकी है सब 
कुछ दै। नेक मनुष्य-एकमान्र नेक मनुष्य द्वी-धनी है, सुन्दर है 
झोर बादशाद है । किन्तु उपयोगिताबाद का सिद्धान्त नेक 
मनुष्यों के विषय में ऐसी कोई बात नहीं कहता | उपयोगिता- 
वादी खन्र भ्च्छी तरद जानते दें कि नेकी के अतिरिक्त ओर भी 
पदार्थ हैं ज्ञिन की प्राप्ति की मनुष्य को कामना धोनी चाहिये। 
उपयोगितावादी इन सत्र पदाथों का यथा योग्य सम्मान 
करने के लिये बिल्कुल राज़ी हैं। वे जानते हैं कि ठीक काम 
करने वाले मनुष्य का नेक होना आवश्यक नहीं है तथा अन्य 
प्रशेसनीय गुण होने की वजन से भी मनुष्य बहुधा निर्दोष काम 
करते हैं। जब उपयोगितावादी इस बात का कोई उदाहरण 
देखते हैँ तो इससे कर्ता संबन्धी निर्याय में देर फेर कर जेते हैं 


दूसरा अध्याय ६१ 


किन्तु निस्सल्देह काम के ठींक था गलत होने के विचार में कुछ 

परिवर्तन नहीं करते.। में इस बात को स्वीकार करता हूँ कि 
इन सब बातों के द्ोते हुवे भी उपयोगितावादियों का विचार है 
कि अन्त में किसी मनुष्य के सदाचारी होने का सब से अच्छा 
प्रमाण उसके शअ्रच्छे काम हैं। वे ऐसे आदमी को अच्छा 
मानने से बिल्कुल इन्कार कर देते हैं ज्ञिसको मानसिक दृत्ति 
झधिकतर बुरे कार्मों की ओर दे । इस फारण बहुत से मनुष्य 
उपयोगितावादियों से रुष्ट हो जाते हैं । किन्तु जो कोई भी ठीक 
झोर गलत जांचने की कड़ी कसोटी सकेगा उसे बहुत से 
मनुष्यों की रुष्टता को सहन करना ही पड़ेगा। इसलिये 
उपयोगिताबादी को इस प्रकार बुरे भले कद्दे जाने की परवा सी 
नहीं करनी चाहिये । 


यदि श्याक्षेप का फेवल यही झाशय द्वो कि बहुत से 
उपयोगितावादी एकमात्र उपयोगिता की कसोटी पर कस कर ही 
किसी कार्य की आचार थुक्तता का निर्याय करते हैँ तथा 
घरित्र की दूसरी ख़बियों पर-जिनके फारण मनुष्य प्रेम किया 
जाता दे या प्रशंसा पाता है-काफ़ी ज़ोर नहीं देते तो यह बात 
मानी ज्ञा सकती है| वे उपयोगिताबादी, जितकी नेतिक भाव- 
नाओझों का विकाश हो गया है किन्तु सहानुभूति तथा सोन्द्र्य-विवेक- 
शक्ति ( &7ग870 ?९7"९७(१४४०॥४ ) झपरिपकावस्था में हैँ, इस 
प्रकारफी भूल करते हैं । ऐसी परिस्थिति में श्रस्य आचार-शास्री 
भी ऐसी ही भूजल का शिकार होते हैं। जो बातें धन्य शझाचार 
शास्त्रियों के बचाव में कही जा सकती हैं वे ही बातें इस प्रकार के 
उपयोगिवाधादियों के बचाव में भी फही जा सकती दें। यदि 
भूल दे तो झाचार शास्त्र के सब ही सम्प्रदायों में है । वास्तविक 


हर छपयोगिताबाद का अश्े 
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बात तो यह है कि अन्य सम्पदायों के अबुगामियों के समान 
उपयोगिदाबादियों मे भी ठीक ग़लत की कसोटी को काम में 
ल्ञाने मे वहुत से बहुत अधिक सरूत दूँ तथा बहुत से बहुत 
अधिक नमे हैं । 


उपयो गितात्मक आचार शास्त्र पर किये गये दो चार अन्य 
छोटे मोटे आक्तेपों की भी इस स्थान पर विवेचना करना अनुचितन 
होगा । इस प्रकार के ध्याक्षेप करनेवाले उपयोगिताबाद के ठीक धअर्थ 
बिल्कुल नहीं समझे हैं । बहुधा सुनने में आ्याता है कि उपयो गितावाद 
का सिद्धान्त नास्तिकता को लिये हुवे है । यदि इस प्रकार की कल्पना 
फे विरुद्ध कुछ कहना आवश्यक द्वे तो हम कहेंगे कि प्रश्न का उत्तर 
इस बात पर मुनहसिर है कि ईश्वर के गुणों के विषय में हमारा 
क्या विचार दे । यद्दि यह विश्वास ठीक है कि ईश्वर फी सबसे 
वडी इच्छा यद्द है कि उसके बनाये प्राणी सुखी रहें तथा इसी 
प्रयोजन से उसने सृष्टि की रचना की हैं तो उपयोगिताबाद 
फा सिद्धान्त केवल नास्तिकता को लिये हुवे द्वी नही हैं वग्न्‌ 
सब सिद्धान्तों से अधिक धार्मिक दे | यदि शअक्तेप का यह 
मतत्नत्र हो कि उपयोगितवाबाद इश्वरादिष्ट धर्म या श्रोत-धम को 
ध्याचार्गे का सबस बड़ा नियम नहीं मानता तो में इसका उत्तर 
दूंगा कि ज्ञो उपयोगिवावादी ईश्वर की नेकी ओर बुद्धिमता में 
विश्वास रखता है इस बात में भी अवश्य विश्वास ग्खता है 
कि ईश्वरने प्याचारों के संगन्‍्ध जो कुछ बताना उचित सममा 
है बह बहुत अंश में उपयोगिता की आवश्यकताओं को पूरा 
करने वाला होना चाहिये | किन्तु उपपोगितावादियों के अति- 
रिक्त अन्य बहुत से मलुस्यों को सम्मति दै कि ईसाई धर्म सेजने' 
से ईश्वर का झ्माशय था कि- मनुष्यों के हृदय ओर मस्तिष्क में 
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लि नि कल लक मल 
ऐसे भाव पैदा हो जावे कि स्‍्वये सत्य का मालूम करने तथा 
तदुपगल्त उसके अनुसार कार्य करने का प्रवत्त करें| साधाग्ण- 
दया वना देते के अतिरिक्त ईश्वर ने पूर्ण रूप से चद बताना 
उचित नहीं समम्झा दे कि क्‍या २ ठीक है । इस कारण हमको 
एक ऐसे सिद्धान्त की आवश्यकता है ज्ञो हमको वंतलावे कि 
खा की इच्छा यह दै | इस सस्मति पर-चाहें ठीक हो या 
ग़लन-यहा विच.र२ करना व्यर्थ है क्योंकि यह समस्या-कि 
झाचार-शास्त्र के नियम निर्वारित करने मे प्राकृतिक अथवा 
श्रौन-धर्म से कहां तक सहायता लेनी चाहिये-आचार-श'ब्स्त्र 
के सव ही सम्प्रदाय वालों के लिये है । 


बहुन से ह्मादमी डपयोगितावाद को सुसाधकता या मस्लहन 
( ॥50०6 07०५ ) का नाम देकर ही दुगचारी सिद्धान्त होने 
का ल्ञाव्डन लगा देते हैं। साधारणतया मस्लद॒त शब्द धसिद्धान्त 
फे बिपरीत' अर्थ में व्यवह्नत होता दै। ये लोग इस साधाग्य[ 
अर्य से लाभ उठाने का प्रयत्न करते दें । किन्तु जब मस्जदत 
शब्द डचित या ठीक (शथिठ)0 के विपरीत धथ में प्रयुक्त होता 
है तो साधास्णतया मस्लहत शब्द से उस कार्य का मतलब होता 
४ ज्ञो कर्ता ही के लिये विशेष लाभकारी हो। किन्तु जव 
मस्लदत शब्द इससे अच्छे अर्थ में प्रयुक्त दोता है तो मस्लहत 
शब्द से मनलत्र होता दे कि वह काम जो तत्कालिक उद्देश्य या 
छणिक प्रयोजन के लिये अच्छा दो किन्तु उसके पफरने से 
फिसी ऐसे नियम का उहलघन होता है ज्ञिमका उल्लंघन न 
फाना ही झाधिक मस्लद्त को वात है।इस अथ में मम्लहन 
शब्द उपयोगी शाठद का समानार्थी होने फे स्थान में ह्वानिकारक 
ऐोने फे माने रखना दे ! 


६४ उपयोगिताबाद का अथ 





उद्ाहग्णत: कभी २ भ्ूठ बोलने से हम किसी क्षणिक 
मेफट से बच सकझते दें या [किसी ऐसे उद्देश्य की सिद्धि कर 
सकते हैं जो हमारे लिये या दूससें के लिये ल्लाभकारी हो | 
किन्तु सद्वादिता फी बान ड़ाजना इमारे क्षिगे बहुत 
उपयोगी है तथा सत्यशीक्षता की आदत को कमजोर करना हमारे 
लिये बहुत हानित्रद है क्योंकि सत्य फे पथ से डिगना 
“चाहे भूल से ही हो-मनुष्यों के बचन फी विश्वसनीयता को 
बहुन कुछ कम करता है और मनुष्यों के बचन की विश्वसनीयता 
पर दी सारी आधुनिक सामाजिक सुब्यवस्था का आधार दै तथा 
मनुष्यों के कथन की ब्रिश्वसनीयता पर ब्रिश्वास न रहने से सम्यता 
'फी बढती या प्रसार में सब से अधिक रुकावट पडती है । इस 
कारण क्षणिक्र लाभ के ल्षिये इस सर्वातीत या बहुत अधिक 
मस्लहत के नियम को तोड़ना मस्जहत नहीं है | जो मनुष्य 
अपने या किसी दूसरे मनुष्य की सुविधा के लिये ऐसा करता है 
समाज्ञ को हानि पहुचाता है क्योंकि सामाजिक कार व्यवहार 
एक दूसरे के बचन को विश्वसनीय मानकर ही चलते हैं । इस 
कारण ऐसे मनुष्य की गणना समाज के सबसे बड़े दुश्मनों में 
होनी चाहिये । किन्तु सत्य पर ध्यारुढ़ गहने के इतने महत्वपूर्णा 
तथा पवित्र नियम का कहीं २ श्रपवाद (75०७.४०7) भी होता है। 
इस बात को सब सम्प्रदाय के आचार शाख््रियों ने माना है । विशेष 
कापवाद उस समय के लिये दे जब कि किसी बात को छिपाने से 
(जैसे किसी ज्ञात सूचना को मुजरिम से छिपाते से या फिसी 
घुरी सूचना को किसी बहुत ज्यादा बीमार झादमी के छिपाने 
से) किसी मलुष्य की ( विशेषतया अपने से झतिरिक्त किसी 
कोर व्यक्ति को ) बहुत बडी यज्ञा दल जाय | ऐसी <दशा में 
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यदि सत्य को छिपाने अर्थात्‌ भूठ बोलने से द्वी काम चल 
सकता हो तो ऐसा किया जा सकता हैं। किन्तु फिर भी ऐसे 
अपवाद की सीमाये निर्धारित कंर देना चाहिये जिससे बिना 
झावश्यकता के ही लोग अपवाद की शग्य न लेने लगे ओर 
एक दूसरे के कथन को अविश्वसनीय न संमर्कने जग । यदि 
उपयोगितावाद का सिद्धान्त कुछ भी उपयोगी है तो यह 
सिद्धान्त इस काम के लिये उपयोगी होना चाहिये कि दो 
उपयोगिताओओं में संघर्ष उपस्थित होने पर दोनों की तुलना 
करके इस बात का निर्णय कर सके कि अमुक स्थान पर अमुक 
उपयोगिता उच्च रुथान की अधिकारी द्ै तथा अमुक स्थान 
पर अ्रमुक | 


उपयोगितावांदियों को बहुधा इस प्रकार के श्राक्षिपों फा 

भी उत्तर देना पड़ता है कि काम करने से पहिले हमको इतना 
समय नहीं मिलता कि हम इस बात को सोच सके कि इस 
कार्य का जनसाधाग्णु के सुख पर क्‍या प्रभाव पड़ैगा । यह 
झ्ाप्तेप तो ऐसा दै कि जेसे कोई कहे कि ईसाई मत के अनु- 
सार कार्य करना असस्भव है क्योंकि प्रत्येक अवसर पर जब 
कुछ काम करना हो पुगने तथा नये टेस्टेमेन्ट ( पाला ) 
को पहने का समय नहीं मिल्ल सकता । इस शाक्तिष का उत्तर 
यह है कि यथेष्ट समय मिल्त चुका है। मनुष्य जाति झवब सक 
इस विपय पर विचार करती आई है। बहुत दिनों से मनुष्य 
जाति इस बात का तजुरबा करती आई दे कि फोन २ से फार्य 
का केसा २ परिणाम होता दे तथा क्या प्रभाव पड़ता है । गत 
समय के तजुरवे फे आधार पर ही कार्यों की शआआचारयुक्तता 
निर्धारित को गई है । आ्षेप करने वाले इस प्रकार की बार्ते 
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कहते हैं ज्ञिन से सूचित होता दे कि मानो पभी मनुष्य को 
प.हले अनुभवों का कुछ पता ही नहीं है ओर जब किसी 
मनुष्य का जी हत्या या चोरी करने के लिये ललचाता है तो 
वह पहिले पद्दिज सोचना झआारम्भ करता है कि क्‍या हत्या तथा 
चोरी सामाज्ञिक सुख मे बाधा डाछने वाली हैं | यह बात तो 
शेखचिललियो की सी कल्पना मालूम पड़ती है कि यदि मनुष्य 
जाति उपयोगिता को श्राचारयुक्तना निर्धारित करने की कसोटी 
भान भी ले तो भी इस बात का कोई निश्चय नहीं हो सकेगा 
कि कौनसा काम उपयोगी है ओर इस कारण समाज युवकों 
को इस विंवय पर निर्धारित विचारों की शिक्षा देने तथा क़ानून 
द्वारा नियमों का पानज्नन कराने की चेट्टा नहीं करेगी । मनुष्य 
जाति को विवेफ-हीन मान लेने की दशा में तो हम आसानी 
से प्रमाणित कर सकते हैँ कि किसी भी आचाग्युक्तता परखने 
की कसोटी से काम नहीं चलेगा | किन्तु मनष्य जाति को 
कुछ भी विवेकशील मानने की दशा में हमको यद्द बात माननी' 
डेगी कि मनष्य जाति ने अच्र तक के अनुभव से जान लिया है 
कि कोन २ से काय का क्‍या २ परिणाम तथा प्रभाव होता 
है। गत अनभर्वों के ध्याधार पर जो विश्वास चले आते हैं वे 
ही सर्व साधारण के लिये आचार शांसत्र के नियम हैं। तत्त्वज्ञानियों 
को भी, जब तक कि वे कोई अधिक अच्छे! नियम उपस्थित ने 
कर सकें, इन विश्वासों को आचार-शाम्त्र के नियम मानना 
पड़ेगा । में इस बात को मानता हूं या यों कहँना चाहिये कि मेरा 
दार्दिक विश्वास है कि तत्वज्ञानी लोग बहुत से विषयों के संबन्ध 
में आसानी से अधिक शअ्रच्छे नियम उपस्थित कर सकते हैं । 
आधुनिक आचार-शास्त्र के नियम ईश्वर-प्रणीत नहीं हैं। 
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20800 280 00 सा अप थक 
अभी मनुष्य जाति को इस सम्बन्ध में बहुत कुछ सीखना ह्टेकि 

हमारे कार्मों का सामाजिक सुख पर क्या प्रभाव पड़ता ह्दै। 
प्रत्येक प्रक्रियात्मक कल्ला के समान उपयोगितावाद के उपसिद्धार्न्तों 
में अ्रभी बहुत कुछ सुधार हो सकता दे ओर ज्यूँ २ मलुष्य 
उन्नति करता जारहा हैं बराबर सुधार हो रद्दा है | किन्तु आचार 
शाक्ष के नियमों में सुघार के लिये स्थान मानना ओर-बात हद 
तथा पिछले अनुभव को बिल्कुल विस्मस्ण कर देना तथा 
प्रत्येक व्यक्तिगत कार्य को मूल सिद्धान्त की कसौटी पर कसना 
दूसरी बात है । किसी बटोही को उसके निर्दिष्ट स्थान की सूचना 
देने के यह माने नहीं हैं. कि उस को मार्ग में पड़ने वाले दूरी 
तथा स्थान सूचक खस्भों से सहायता लेने के लिये निपेघ कर 
दिया है । प्रसन्नता आचार शास्त्र का अन्तिम लक्ष्य तथा रद्देश्य 
है..इस सिद्धान्त को उपस्थित करने के यह्‌ ख्रथ नहीं हैं कि उस 
लक्ष्य पर पहुंचने के लिये कोई मार्ग निर्धारित नहीं करना 
चाहिये तथा उस लक्ष्य की ओर जाने वाले मलुष्यों को यह न 
बताया जाय कि अमुक दशा के स्थान में अम्क दशा 
से ज्ञाना उचित है | इस विपय पर लोगों को ऊपपटांग बाते 
कहना या सुनना नहीं चाहिये । कोई आदमी यह नहीं कहता 
'कि मत्लाह लोग नाविक पब्नचाड़ (ए६एध०७ 07879) ' 
की -गयाना करने के लिये नहीं ठहर सकते, इस कारण सामु- 
द्रिक विद्या का आधार गणित ज्योतिष (280707079) नहीं 
है । विवेक-शीज्ल प्रणी होने के कारण मल्लाह लोग पहिले 
ही से सामुद्रिक पव्च्चाड़ की गणाना करके समुद्र पर जाते हें । 
३ विवेकशील प्राणी ठीक या बे ठीक ' सम्बन्धी साध्शरण 
प्रश्नों पर झपने विचार निश्चित करके जीवनरूपी समुद्र में 
*उतरते हैं ।जब तक दुरुर्शिता प्रशेसनीय मात्ती जाती. रहेगी, 
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ऐसा ही होता रहेगा । 'हम आचार शास्त्र का चाहे कोई 
मूल सिद्धान्त मान ले हमें उसके .झनुसार कार्य्य करने के 
किये गोण सिद्धान्तों की भी शआआवश्यकता पड़ेगी । किसी 
विशेष सम्प्रदाय पर गोण सिद्धान्त मानने के ज़िये विवश होने 
'का इल्ज़ाम नहीं ज्गाया जा सकता. क्‍योंकि सब सम्प्रदायवार्त्ो 
दी को ऐसा करना पड़ता दै । किन्तु यह कहना कि ऐसे गौण 
सिद्धान्त स्थिर नहीं किये जा सकते तथा मनुष्य ज्ञाति मानुषिक 
जीवन के ध्यनुभव से श्रव सक कतिपय साधारण परिणामों पर 
नहीं पहुंची है ओर न कभी पहुंचेगी नितान्‍त मूखता है । 
उपयोगितावाद के विरुद्ध शेष भाष्तेपों में-ज्ञो बहुधा किये 
जाते हें--झधिकतर मानुषिक प्रकृति की कमज़ोरियों का इल्ज़ाम 
उपयोगिताबाद के माथे थोपा ज्ञाता है तथा कहा जाता दे कि 
* विवेकशोल्न मनुष्यों को अपने जीवन फा मार्ग स्थिर करने में 
बडी कठिनाइया पड़ेंगी | आक्षेप किया जाता है कि उपयोगिता- 
थादी ' मनुष्य आपने आ्याप को नेतिक नियमों का अपवाद 
मान लेगा तथा प्रत्नोभन मिक्नने पर नियम को मानने -की 
अपेक्षा उसका उल्लब्नन करना उपयोगी सममेगा । किन्तु क्‍या 
उपयोगितावाद द्वी ऐसा मत है ज्ञिसका भ्मनुयायी | होने से 
हमको दूषित कार्य करने का बहाना मिज्न सकता है "और दृम 
अपने अ्त'करण को धोखा दे 'सकते हैं ? सब सिद्धान्त इस 
* बात को मानते दें कि आचार शास्त्र में परस्पर विरोधात्मक 
परिभावनाए (४०7४7067&7078) :उपस्थित : होती हैं. पर्थात्‌ 
यह निश्चय करना फठिन होज्ञाता दे कि-फोनसी बात आधार- 
युक्त है । यह किसी मत विशेष की त्रटि -नहीं है । इसका 
“फारण मानुषिक- काय्यों की जटिल्षता है जिसके'कारण आचार 
के झपवाद रहित नियम नहीं बनाये ज्ञा सकते ।/ किसी भी 
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मिशेल कस मय हक 8 के अल लत 2 जज सी हम आम 
कार्य्य को सदैव के लिये अच्छा या बुरा बताना कठिन है । 
झाचारशास्त्रियों का कोई सा भी ऐसा सम्प्रदाय नहीं है जो 
कर्ता की नेतिक उत्तरदातृता या जिम्मेदारी को ध्यान में रखते 
हुवे ्रसाधाग्ण परिस्थितियों के लिये अपने नियमों को ढीला 
नहीं कर देता है। इस कारण नियर्मों को ढीला फरने की 
बह से प्रत्येक मत में ध्यात्म-बब्न्बना तथा बेईमानी की तक- 
प्रणवता घुस बैठती है । ये वास्तविक कठिनाइयां है। आचार 
शास्त्र की कल्पना में तथा ध्यन्त:कग्ण फे आदेशातुसार अपने 
घरित्र को बनाने के मार्ग में ये कठिन समस्‍यायें हैं | व्यवहार 
में कर्ता श्रपनी बुद्धि तथा दृढ़चग्त्रिता की न्‍्यूनाधिकता के 
फारया इन' कठिनाइयों ' को थोड़ा या बहुत दुर कर सकता।है'।' 
किन्तु विरोधात्मक अधिकारों तथा कत्तेज्यों का निण॒य करने 
के लिये आ्रन्तिम कसौटी उपस्थित करने की दशा में उपयोगि- 
तावाद को कम- उपयोगी किस प्रकार ठहंगया जा सकता है?! 
यदि किसी कार्य की भ्माचाययुक्तता का अन्तिम प्रमाण उस 
कार्य की उपयोगिता है तो दो कर्चव्यों में परस्पर-विरोधात्मक 
होने की दशा में उपयोगिता की कसौटी पर कस कर ही इस 
मंगड़े को निपटाना चाहिये । यद्यपि इस ख्राद्श या कसौटी 
को काम में ल्ञाना कठिन दै, फिर भी फोई भी आदर्श या 
कसौटी न होने से तो किसी आादश या कसोटी का होना ही 
झधिक भच्छा है। अन्य सम्प्रदायों में आचार-शास्त्र के 
नियम स्वतः प्रमाण हैं | इस कारण विवाद उपस्थित होजाने- 
की दशा में कोई मध्यस्थ नहीं दे । वाक्चतुरता (50०.४ं४४०5) 
ही से करगड़ा निपटाया जाता दै। हमको थाद रखना चाहिये 
कि गौण सिद्धान्तों में विरोध उपस्थित होने पर मूल सिद्धान्तों, 
के अनुसार निशाय करना ही आवश्यक है। 
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तीसरा अध्याय । 
उपयोगितावाद के सिद्धान्त की सनद। 


७०० «__पट>>-(६)-%<2०-()-4(.फलनानन लक, 


हुथा यह प्रश्न किया जाता है कि उपयो- 
गितावाद के सिद्धान्त की सनद क्‍या है? 
किन प्रयोजनों से हम इस सिद्धान्त को 
मान ? या हम इस सिद्धान्त को किस 
कारण मानने के लिये बाधित हों ? शअर्थात्‌ 
प्र इस सिद्धान्त का मूल आधार क्‍या दे " 
किसी नेतिक या पशचार विपयक शमादर्श या कसोटी के संवन्ध 
में ऐसा प्रश्न करना ठीक भी है। इस प्रश्न का उत्तर देना नेतिक 
दशन शास्त्र का आवश्यक शझड़ है । किन्तु यह प्रश्न कमी २ 
उपयोगितावाद के विरुद्ध ध्याक्षेप के रूप में किया जाता है 
मानो इस सिद्धान्त के सम्बन्ध ही में ऐसा प्रश्न हो सकता है। 
वास्तव में सब आद्शों तथा कसोटियों के सम्बन्ध में ऐसा प्रश्न 
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उठता है । उपयोगितावाद ही, के विषय में ऐसा प्रश्न उठाने 
का काग्यु यह है कि जब किसी ध्यादमी से कहा जाता है कि 
बह किसी चीज को शआाचोर शास्त्र का आधार माने ज्ञिसको 
मानने का वह आदी नहीं है, अर्थात्‌ जिस बात को शअब तक 
वह झाधार मानता हुआ नहीं आया है, तो वह पहले पहल 
घबराता है क्योंकि अआयाचार शास्त्र की वे बाते ज्ञो उसकी शिक्षा 
के कारण तथा दूसरे लोगों की देखा-देखी उसके दिल्ल मे बेठ 
गई हैं उसको स्वमः सिद्ध मालूम पड़ती हैं.। जब उससे किसी: 
ऐसे स्वब्यापक सिद्धान्त को मानने के लिये कद्दा जाता है: 
सिस पर प्रचल्नित रस्म-रिवाज़ ( (ए४४००७ ) की वेसी सोहर 
नहीं लगी हुई हैँ तो उसको ऐसे सिद्धान्त में विरोधामास प्रतीत 
होता है । मूल सिद्धास्त की अपेक्षा ऋल्पित उप सिद्धान्तों को 
झनुकरणीय मानने की ओर अधिक प्रवृत्ति होती है । ऐसा 
मालूम पड़ता है कि ऊपरी इमारत नीव के शआआघार पर खड़ी 
रहने की अपेक्षा बिना नीव के ही अधिक अच्छी तरद खड़ी 
गृह सकती दै | वह अपने दिल में कददता है कि किसी की हत्या 
न करने या किसी का माल न लूटने तथा विश्वासघात न- 
फरने था घोखा न देने के लिये तो में बाधित हूं , किन्तु 
सार्वमनिक प्रससनता या सुख बढ़ाने के लिये में क्यों 
वाधित हूं ! यदि किसी बात में मेरा,हित है तो में सार्वजनिक 
हित की अपेक्षा अपने ही हित को क्‍यों न अधिक अच्छा समझूं 
यदि श्याचार विषग्रक भावना ( ४०7७) 8०756 ) के 
सम्बन्ध में उडपयोगिताबाद की कल्पना ठीक है तो इस प्रकार 
की-कठिनाई उस समय तक सदैव उपस्थित होती रहेगी जब 
तक कि वे प्रभाव--जिन से चग्त्रि बनता दै-मुल सिद्धान्त पर 
भी उतना ही ज़ोर न देने लगेंगे जितना जोर मूल सिद्धान्त के 
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कतिपय परिण्यार्मो पर देते हें तथा' जब तक 'शिक्षा-के 'सुधार से 
दम अपने भाईयों के साथ एकता के सूत्र में न बंध जायेंगे 
ध्पर्थात्‌ उनके सुख दुःख को' अपना सुख दुख न सममने 
ख्गेंगे तथा जिंस प्रकार साधारण युवक जुर्म के भय से कांपता 
है उसी प्रकार अपने समान सर्व प्राणियों को समझना 
€ झात्मवत्‌ सर्वभूतेषु ) हमारी आदत ही में दाखिल न हो 
ज्ञायगा । किन्तु ऐसी दशा को प्राप्त होने से पहिले उपरो'्त 
फठिनाई उपयोगिता के सिद्धान्त पर द्वी. विशेष रूप से लागू 
नहीं होती है । जब कभी भी हम आचार विषयक कायो का 
विश्षण करके उनको सिद्धान्तों का रूप देने फा प्रयत्न करेंगे, 
यह कठिनाई उस समय तक सदेव उपस्थित रहेगी 'जब तक कि 
मनुष्यों का मस्तिष्क मूल सिद्धान्त को भी सू्न सिद्धान्त के 
उपयोगों ( औए.ए०४86078 ) के समान ही प्रमाणिक न मानने 
क्षगेगा । 

उपयोगितावादी भी अपने सिद्धान्त की प्रमाणिकता के 
सम्बन्ध में आचारं-शास्त्र के अन्य सम्प्रदाय वालों फे बराबर 
ही सनद ( 8800४078 ) दे सकते हैँ । ये सनद'या तो बाह्य 
हैं या आ्यान्तरिक । बाह्य सनदों के सम्बन्ध में यहां पर अधिक * 
विस्तार से लिखना आवश्यक नहीं हैं। ये बाह्य सनद ये हैं-.. 
झपने भाईयों या ईश्वर को प्रसन्न करने की शयाशा तथा उनकी 
नागाज़गी का डर तथा अपने भाश्यों के प्रति न्‍्यूनाधिक अंश 
में प्रेम ओर सहानुभूति तथा'ल्यूनाधिक अंश में ईश्चर का प्रेम 
ओर डर जिसके कारण हम झपने स्वार्थ का विचार छोड कर 
ईश्वर की इच्छा के' अनुसार कार्य करने की ओर प्माकर्षित 
होते हें। प्रत्यक्ष में कोई काग्य नहीं मालूम कि अन्य 
प्रकार के आचार शास्त्रों के समान उपयोगितात्मक आचार 
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शास्त्र का पालन करने में भी उपरोक्त प्रयोजन उतने ही पूर्ण 
रूपसे तथा उतने ही ज़ोर से प्रव्नत्त न करे । निस्सन्देह अपने 
भाईयों के प्रति प्रेम तथा सहानुभूति के भाव मानसिक विकाश 
के अनुसार कम या श्रधिक होंगे। नेतिक कर्त्तव्य निर्धारित 
करने की सार्वजनिक सुख फे अतिरिक्त चाहे और कोई कसोटी 
हो या न हो, किन्तु यह बात निस्सन्दिग्ध है कि मनुष्य सुख 
चाहते हूँ | सुख के पाने के ज़िये मनुष्य स्वयं चाहे केस ही काम 
क्यों न करते हों, किन्तु वे चाहते हैं कि दुसरे उनके साथ ऐसा 
ध्यवद्दार करे जिससे उनके विश्वारानुसार उनके सुख की बढ़ती 
होती हो । दूसरों के ऐसे ही कार्मो की वे प्रशंसा करते हैं । 
भव धार्मिक उद्देश्य को लीजिये | यदि मनुष्यों को ईश्वर की 
नेफी में विश्वास है जेसा कि बहुत से मनुष्य प्रगट फरते हैं. तो 
उस मनुष्य को, जो सावंजनिक सुख को कत्तंब्य निर्धारित करके 
को एकमात्र कसौटी मानता है, इस वात में भी विश्वास करना 
होगा कि कत्तेज्य ऐसा काम होना चाहिये जिसको ईश्वर पसन्द 
काता है | इस कारण पुरस्कार की झाशा तथा दण्ड का 
भय-चाहे शारीरिक चाहे नेतिक तथा चाहे ईश्वर की ओर से 
घाहे झपने भाधयों की ओर से--ये सब बात तथा साथ में 
बिना मतलब के दूसरों के प्रति प्रेम तथा सहानुभूति के न्‍्यूना- 
धिऊ भाव-जितने मनुष्य प्रकृति में होने सम्भव हों-8मफो इस 
“सिद्धान्त के अनुसार कार्य करने फे जिये विवश करेंगे | शिक्षा 
तथा साधारण संस्कृति (0णे४0४(४070) ज़्यूं २ इन उद्देश्यों 
को ओर झधिक भकुकाती जायेगी, ये सव कारण ओर भी 
अधिक ज्ञोर से काम करने करेंगे । 

, ये तो बाह्य कारण हुवे ज्ञो दम को इस सिद्धान्त फे झलुसार 
काय काने के क्षिये विवश करते हैं। झव आान्तरिफक कारण 
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लीजिये । चाह हमार कर्तव्य (7)0% ) का कुछ भी 
झ्ादश या कसौटी क्‍यों न दो आन्तग्कि कार्ण संदेव एक ही 
है| वह आन्तरिक कारण यह है कि हमारे ही मस्तिष्क में 
एक प्रकार की भावना है। कृतंव्य-पथ से विचल्नित होने पर 
कम या अधिक कष्ट होता है । उचित विकाश-प्राप्त तथा सदा- 
चारी मलुष्यों में यह भावना इतनी प्रवत्न होती है कि विशेष 
देशाओं में उनको कर्तव्य-पथ से विचल्नित होना असम्भव 
हो जाता है | यह भावना ही, ज्ञब स्वार्थ भाव से गहित 
दोकर अर्थात्‌ निष्कामरूप से कर्तव्य का बिचार करती है, 
अन्त करण्‌ का सार है । निस्सन्देह अन्‍्त-करणा की बनावट 
चड़ी पेचीदा है । सहानुभूति, प्रेम, भय, धार्मिक विचार, बचपन 
त्तथा बीते हुबे जीवन की याद, आत्म-सम्मान, दूसरों का 
मान करने की इच्छा ओर फभी कभी श्यात्म-पतन ( 8०॥- 
3088677606 ) भी-इन सन्न वार्तो का प्रभाव अनन्‍्त.करण 
पर पडता है। श्यन्त करणा केसे बना है यह प्रश्न बड़ा 
जटिल है । किन्तु इस विषय में हमारे चाहे कुछ भी विचार 
क्यो न हो यह बात निर्विताद है कि अस्त'करण ऐसे कामों 
को करने से, जो हमारे उस आदर्श के जिसको हमने ठीक 
मान रकक्‍्खा है विरुद्ध हैं गेकता है तथा पअन्तःकरणा की बात 
न मानने से एक प्रकार की वेदना होती है । 

इस कारण सारे खदाचारों की अन्तिम सनद 
(50700907)- बाह्य प्रयो जनों फो छोडकर--हमारे ही मस्तिष्क 
फी एहश्ाल्मगत '570]००४०) भावना है । जिन ज्लोगों का 
अआदश उपयोगिता है उनको इस प्रश्न का उत्तर देने मे, कि इस 
सिद्ध/न्त की सनद क्‍या है, किसी प्रकार की अडइचन नहीं 
डोची चाहिये, । हम उत्तर दे सकते हैं--मनुष्य ज्ञाति की 
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सद्सद्विविकिती भावनायें । निस्‍्सन्देह इस सनद से वे 
मनुष्य उपयोगिवाबाद को मानने के लिये वाधित नहीं किये जा 
सकते जिनमें इस प्रकार की भावनाएं नहीं हैं जिनको यद्द 
दिद्वान्त उत्तेजित बरता है । किन्तु ऐसे आदमी तो अन्य 
किसी नेतिक सिद्धान्त के भी उपयोगिताबाद के सिद्धान्त से 
झधिक शआज्ञाकारी नहीं होंगे । ऐसे ज्ञोग तो वाह्म कारणों से 
ही किसी कार्य की आचारयुक्तता मान सकते हैँ । किन्तु यह्‌ 
बात निस्‍्सन्दिग्ध दे कि इस प्रकार की भावनाएं मनुष्यों में हैं | 
झनुभव ध्ार्थात्‌ तजुरबा इस बात को प्रमाणित करता है कि 
ऐसी भावनाएं हैँ तथा उन मलुष्यों पर, जिनमें इस प्रकार की 
भावनाओं का डचित रीति से विक्राश किया गया है, प्रभाव 
डाजती है । कसी इस बात का कोई कारण नहीं बतलांया गया 
है कि ये भावनाएं अर्थात्‌ अन्तगत्मा इस प्रकार विकसित क्‍यों 
नहीं की जासकती कि झिससे अन्य आचार विषयक नियर्मो 
फे समान उपयोगितावाद के श्रन्तुसार कार्य करने के लिये भी 
समान शक्ति से उत्तजित करे । 


मुझे मालूम है कि कुछ लोगों का ऐसा विश्वास है कि 
ऐसे मनुष्य, जो आचाग्युक्तता का आधार किसी इन्द्रियातीत 
( 408780870678] ) बात को मानते हैं श्र्थात्‌ इस ही कारण 
से किसी काय को करना ठीक समभते हैं क्योंकि वह ठीक दै, 
अपनी अ्न्तगत्मा ही को प्रमाणिक्रवा का शआधबार मानने वाले 
मनुष्यों की अपेक्षा अपने पक्ष से कम विचलित होंगे । किन्तु 
अध्यात्म-शास्त्र की इस समस्या के संच्रन्ध में किसी मनुष्य 
की कोई सम्पति क्यों न हो, वह शक्ति जो वास्तव यें मनुष्य 
फो कार्य करने के लिये उत्तेजित करती है उस ही फी 
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झ्लात्मतत भावना है । किसी मलुष्य का कतंव्य के अनात्म 
सम्बन्धी ( 00]2०70७ ) होने में इेश्वर के अनात्म-सम्बन्धी 
होने से अधिक विश्वास नहीं है | किन्तु फिर भी ईश्वर के 
विश्वास फा-पुरस्कार की झाशा तथा ढदयड के भ्रय की बात 
छोड़ कर-चरित्र पर झआत्मगत घार्मिक भावनाओं के द्वारा तथा 
उन्हीं फे अनुसार प्रभाव पडता है । स्वार्थ-भाव से रद्दित द्वोने 
की दशा में प्रमाणिकता का विचार वरगवर मस्तिष्क में चना 
रहता है। किन्तु इन्द्रियातीत आचार-शाञ्ल्ियों का ख्याल्त है 
कि यदि हम इस प्रमाणिकता का पआाधार मस्तिष्क से बाहर नहीं 
मानेंगे तो यह प्रमाणिकता कायम नहीं रहेगी । यदि कोई 
मनुष्य अपने दिल्ल में कहने ज्गे कि ज्ञो चीज मुझे रोक रही 
है तथा जिसे में अपना ध्यन्त'करणा कहता हूं मेरे ही मस्तिष्क 
की भावना मात्र है तो यह नतीजा निकाप्न सकता है कि जब 
यह भावना नष्ट हो जायगी तो में उसके अनुसार कार्य करने 
के लिये वाघ्य नहीं रहूंगा । इस फारण ऐसा मनुष्य अस्तगत्मा 
को उपेक्षा करने तथा उससे छुटकाश पाने का प्रयज्ञ करेगा | 
किन्तु कया यह ख़तरा उपयोगितावाद॒ तक ही सकुचित है । 
कया नेतिक फ़ज या कर्तव्य का आधार मस्तिष्क से बाहर मान 
लेने के विश्वास से हो हमारी एतद्‌ू सम्बन्धी भावना इतनी 
दृढ़ हो ज्ञायगी कि फिर हम उससे छुटकारा न पा सकेंगे। 
किन्तु यह बात नहीं है | सारे आचार-शास्लरी इस थात को 
मानते हैं तथा इस बात पर खेद प्रगट करते हैं कि अधिकतर 
मनुष्य बहुत श्यासानी से अपने श्ल्त:करण को चुप कर सकते 
हैं| उपयोगितावाद को मानने वार्ल्नों के समान वे मनुष्य भी, 
जिन्हों ने कभी उपयोगितावाद के विषय में कुछ नहीं सुना दे, 


तीसरा अध्याय 





5ीली + 44457 06 7 060 आकर 2 
बहुधा प्रश्न करते हैं, “ क्या मुझे; अपनी भ्रस्तरोल्मा का-अर्दिश 
भावना चाहिये १” यदि वे मनुष्य भी, जिनकी अन्तरात्मा 
इतनी कमज़ोर पड़ गई है कि ऐसा प्रश्न उठाते हैं, इस प्रश्न का 
उत्तर हा में देते हैं और ध्यपने कर्तव्य का पालन करते हैं तो 
इसका कारण उनका इन्द्रियातीत सिद्धान्त (77878007रव७78] 
47607ए ) में निश्वास नहीं दे वरन्‌ इसकी बजह यह दे कि 
वे बाह्य कारणों से ज्ञिकका विवेचन किया जा चुका है ऐसा 
करना ठीक समझते हें । 


इस समय इस बात का निणाय करना आवश्यक नहीं दे 
कि कतेव्य की भावना नेसर्गिक है या कृत्रिम । नेसर्गिक मानने 
की दशा में प्रश्न उठता है कि कुदरती तोर से इस भावना का' 
सम्बन्ध किन किन बातों से दै ? 


नेसर्गिक मानने वाले तत्तवज्ञानी इस विषय पर एकमत 

हैं कि नेसर्गिक भाव का संबंध ध्याचार विषयक सिद्धान्तों ही से 
होता है, एतद्‌ सम्बन्धी छोटी छोटी बातों से नहीं। यदि कोई भी 
भाव नेसर्गिक होता है तो इस बात की पुष्टि में कोई कारण नहीं 
दिया जा सकता कि वह नेसगिर्क भाव दूसरों के सुख दु:ख के 
सस्बन्ध में नहीं हो सकता । यदि ध्याचार विषयक किसी सिद्धान्त 
को मानने की प्रेरणा नेसर्मिक हो सकती है तो वह इसी सिद्धान्त 
-अर्थात्‌ दूसगें के दुःख का विचार रखने ही की हो सकती 
है। यदि नेसर्भिक आचार-नीति आचार शासत्र की उस ही 
बात को बताने लगे जिस को उपयोगितात्मक झआचार शास्त्र 
मानता है, तो फिर इन दोनों में आगे कुछमी करगड़ा नहीं रहेगा । 
मौजूदा हाल्नत में सी, यद्यपि नेसर्गिक अआचार-शास्री 

पूसरे मनुष्यों के सुख दु:ख का विचार रखने की भावना ही को 
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एक मात्र सेसग्रिक भावना नहीं मानते हें किन्तु फिर भी इस 
प्रकार की भावना को-अर्थात्‌ दूसरों के सुख दुख के विचार 
को--एऊ नेसर्मिक भावना ध्मवश्य मानते हैं। वे एक मत होकर कहते हैं. 
कि आचग्युक्त अधिकाश कार्यों में दूसरें के लाभ ही का ख्यात् 
रहता है । इस कारण नेतिक कर्तव्य की उत्पत्ति श्यतीतात्मक 
मानने के विश्वास से यदि आन्‍्त्रिक प्रमाणिकता को किसी 
प्रकार की ओर अधिक पृष्टि मित्रती है तो मेरे विचार में 
उपयोगितात्मक सिद्धान्त को भी इस का ज्ञाभ पहुंच रहा है । 


इसके विपरीत यदि नेतिक भावनार्थे नेसर्मिक न हों वरन्‌ 
शजजित हों, जेसा कि मेरा भी विश्वास है, तो भी अजित होने 
के फार्ण से इन भावत्ताओं को कम स्वाभाविक नहीं सश्कृना 
चाहिये । मनुष्य के क्षिये बोज़ना, तर्क करना, शहर बनाना तथा 
ज़मीन जोतना बोना स्वाभाविक हैं, यद्यपि ये सब शक्तियां 
अर्जित हैं । इन प्ित शक्तियों के समान नेतिक भावना भी, 
हमारी प्रकृति का झग नहीं है, किन्तु इनके समान ही हमारी प्रकृति 
से स्वाभाविकतया उत्पन्न होती है तथा इन शक्तियों फे समान 
ही, किन्तु कुछ कम श्यश में, स्वतः उत्पन्न होकर सस्क्ृति 
द्वारा बहुत कुछ विकसित की जा सकती है । अभाग्यवश 
बाह्य कारणों का काफ़ी प्रभाव पड़ने से तथा ध्यारंभिक संस्कारों 
की वजह से नेतिक भावना प्रत्येक दिशा में मुड सकती दै। 
झत उन प्रभावों के द्वाग नेतिक़ शक्ति को इतना मजबूत बनाया 
जा सकता दे कि अच्त.करण के समान ही यह शक्ति मनुष्य 
फे मस्तिष्क पर अपना आधिपत्य जमा सकती है। मानुषिक 
प्रकृति में उपयोगितात्मक सिद्धान्त का भाव नेसर्गिक न होने 


पर भी इस सिद्धान्त का भाव उत्पन्न तथा विकसित कराया जा 


तीखरा अध्याय ३६, 


९: 





* सकता दै--इस विषय, में सन्‍्देह करना अनुभव के बिल्कुल 
ब्रिपरीत; जाना; है | 


किन्तु मानसिक संस्कृति बढ़ेने पर शिक्षा द्वारा उत्पन्न किये 
हुवे पूर्णरूप से कृत्रिम नेतिक भावों के (5770/7879) प्रतीत 
' हीनें पर" उपयोगितात्मक कतेंव्य की भावना के धीरे धीरे 
'लेप हो जाने की आशेका दै। इस काग्ण ऐसे शक्ति-शाली' 
स्थायी भाव होने चाहिये जिनके कारण हम को कतेज्य की 
" अंवना नेंसंर्गिक प्रतीत हो तथा इस स्थायी भाव को केवल दूसरों 
ही में नहीं वरन्‌ अपने में भी बढाने की ओर रुचि हो। सागंश॑ 
'यहू' कि उपयोगितात्मक आचार शास्त्र के क्षिये स्थायी भाव का 
: भी एक नेसर्गिक आधार होना चाहिये । 


इस प्रकार के प्राकृतिक स्थायीभाव का श्याधार है ओर 
, पह हू, आधार मनुष्य जाति की सामाजिक भावत्ता श्र्थात्‌, 
मनुष्य को अन्य मलुष्यों के साथ सम्बद्ध रहने की इच्छा, 
है मनुषय-प्रकृति में इस समय ही यह इच्छा बहुन झन्श 
में ,ब्रिद्यमान है तथा सभ्यता की बढती के साथ २ स्वयमेब, 
ही,अधिकाधिक होती ज्ञाती है | मनुष्य को सामाजिक दुशा 

. इतनी अधिक प्राकृतिक तथा इतनी अ्मधिक स्वाभाविक प्रतीत 
होती /है, कि. सदैव अपने आपको समाज का सभ्य ही समझता 
गता है । असाधाग्ण परिस्थितियों की या उस समय की 
ओर बात है लंच कि मनुष्य किसी कारण से जान बूफ कर 
समाज से प्रथक होने' की चेष्टा करता दै । ज्यूं २ मलुष्य ' 
बबेर/ अनपेक्षता “की -दशा से दूग होता जञायगा, सामाजिक 
बनंधने सी अधिकः हढ़ होता. जञायगां । श्यव देखना चाहिये' कि 
, भेहुष्य' किस दशा में समाज में रह सकते हें,। स्वामी "ओर 


"८० उपयोगितावबाद के सिद्धान्त की सनद 


सेवक के सम्बन्ध को छोड़कर मनुष्य उसी दशा में समाज -में 
रह सकते हैं जब कि स्रब मनुष्यों के द्विताहित का ध्यान रक्‍्खा 
जाय । इसके धतिरिक्त ओर किसी आधार पर समाज का 
स्थिर रहना देखती श्यार्खों असम्भव प्रतीत होता है । समान 
मनुष्यों का मेल इसी समझोते पर रह सकता है कि सब 
मनुष्यों के हित की ओर बराबर ध्यान दिया जायगा | सभ्यता 
की प्रत्येक दशा मे, झनियन्त्रित शासक को छोड़ कर, प्रत्येक 
मनुष्य के समान अजय मनुष्य भी रहते हैं | इस कारणा प्रत्येक 
मनुष्य को अन्य मनुष्यों के साथ बराबरी का सम्बन्ध 
रखने के क्षिये विवश द्ोना पडता दै । दिन प्रति दिन हम ऐसी 
दशा के निकटतर पहुंचते जा रहे हैँ जब सदेव के लिये किसी 
मनुष्य के साथ बराबरी के अतिरिक्त ओर किसी प्रकार का 
सम्बन्ध रखना असस्भव होजायगा । इस कारण दिन प्रतिदिन 
हमको दूसरों के हित की बिल्कुक्ष उपेक्षा का विचार कल्पना» 
तीत प्रतीत होता जा रहा है | हम एक दूसरे के साथ काम 
करना स्रीखते जा रहे हैं तथा अपने कार्मो का उद्देश्य व्यक्ति- 
गत द्वित के स्थान में सामाजिक द्वित ( कम से कम इस समय 
के लिये ) बताने लगे हैं | जब तक हम दूसरों के साथ काम 
करते रहेंगे तथा हमारे ओर उनके उद्ढेश्य एक रहँँगे उस समय 
कम से कम यह क्षुणिक भावना शवश्य उत्पन्न होजायगी कि 
दूसरों का हवित हमारा ही हित है । सामाजिक बन्धनों के दृढ़ होने तथा 
समाजके उल्नतावस्था को प्राप्त होने से दूसरों के सुख का ध्यान 
रखने की ओर केवल हमारी अधिक अमभिरुचि ही नहीं हो 
ज्नायगी बग्न्‌ हमारी भावनाएं उन्तकी भज्नाई के रंग मे रंग 
ल्लायेगी । कम से कम व्यवहार रूप में दूसरों की. भलाई का 


तीसरा अध्याय. ५ 


20004 %#0५%४%82860%0/007900 ७४% कह । 80 कु 


बहुत अधिक विचार रखने लगेगी | अन्य शारीरिक अवि- 
श्यकताओं के समान ही दूसरों की भलाई का ध्यान रखना 
भी स्वाभाविक तथा आवश्यक प्रतीत होने लगेगा। अस्तु | 
चाहे मनुष्य में इस प्रकार की भावना कितने ही अश से क्यों 
न हो, वह ज्लाभ तथा सहानुभूति के प्रयोजन से इस भावना को 
प्रगट करने के लिये उत्तेजित होता है तथा यथाशक्ति दूसरों में 
इस प्रकार की भावना को उत्तेजित करता है । यदि किसी 
मनुष्य में इस प्रकार की भावना बिल्कुल भी न हो तो ऐसा 
मनुष्य भी यह चाहेगा कि श्रल्‍्य मनुष्यों में इस प्रकार 
की भावना पेदा हो | इन सत्र काग्णों से इस भावना 
का छोटे से छोटा अंकुर भी जड़ जमा लेगा तथा शिक्षा 
की बढ़ती के साथ २ विकसित अ्रव्रस्था को प्राप्त हो जायगा | 
पाह्य जबरदस्त कारण ( 70ज्०एपरों 6७०४७) 8ध॥९6078 ) 
इस भावना का अनुमोदन करते गहेंगे। सभ्यता को बढ़ती 
के , साथ २ मानुषिक ज्लीवन को इस रूप में देखना अधिक 
स्वाभाविक प्रतीत होता जञायगा । प्रत्येक गजनेतिक उन्‍नतति के 
साथ २ शअर्थात्‌ हित-विगेध के कारणों के दूर होने तथा कानूनी 
ग्यायतों के कारण फैली हुई भिन्न २ व्यक्तियों तथा भिन्न २ 
जमातों की असमानता को मिटाने से, जिस के कार्ण बहुत 
से मनुष्यों के सुख की उपेच्ता करना अ्मब भी संभव है, उपरोक्त 
भावना को प्राकृतिक समझना शोर भी अधिक सभव होता जा 
रहा है । ऐसे प्रभाव बराबर बढ़ते जा रहे हैं जिन के काग्ण 
प्रत्येक में यह भावना-कि में तथा शेष मनुष्य एक हैं---जड़ 
जमाती जा रही है | इस प्रक्रार की भावना जब पूर्णता को 


प्राप्त हो जञायगी तो मनुष्य कभी ऐसे काम नहीं सोचेगा या 
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हे 
ऐसे फाम को करने की कभी इच्छा नहीं करेगा जिस से उसके 
ज्ञाभ के अतिरिक्त ओर किसी का लाभ न होता हो। अच यदि 
हम मानलें कि एफता की इस भावना को धर्म के समान सिखाया 
जायगा तथा शिक्षा, संस्थाओ्रों और लोक-मत से इम्र भावना को 
इृढ करने में यथासंभव सहायता क्षी ज्ञायगी जैसी कि फ्िसी 
समय में धर्म के लिये ली जाती थी तथा प्रत्येक मनुष्य बचपन 
ही से इस भावना का प्रचार तथा काययरूप से व्यवह्वार देखेगा 
तो मेरे ख्याक्ष में किसी मनुष्य को-जो इस प्रकार की स्थिति 
की कल्पना को समझ सकता है-सुखवादी सदाचार की 
अन्तिम सनद के काफी जोरदार होने में सन्देह नहीं ग्हेगा । 
आाचार-शास््र के जिन विद्यार्थियों के लिये इस प्रकार की स्थिति 
को ठीक २ समझना कठिन मालूम पड़े उल्हें कान्‍्ट की (5]8/शात 
१७ ?९०॥0५०० ?0०७7099) नामक पुस्तक पढ़नी चाहिये । 
जिन मनुष्यों की मानसक भावनाएं उपयोगितात्मक पआचार 
शास्त्र को मानने की ओर प्रवृत्त करती हैं उनको उस समय 
की प्रतीक्षा करते रहने की आवश्यकता नहीं दे जब कि 
सामाजिक प्रभाव इस प्रकार के दोजाएगे कि अधिकांश समाज 
इस सिद्धान्त को मानने की ओर प्रवृत्त होने लगेगा । समाज 
उल्नति की श्राधुनिक आदिम अवस्था मे मनुष्य के दिल में 
दूसर्गा के प्रति सहानुभूति का भाव इतना गहरा नहीं हो सकता 
कि जन साधारण के हित के विपरीन कार्य करना उसके लिये 
धसम्भव ही होज्नाय । किन्तु आधुनिक स्थिति में भी कोई 
मनुप्य, जिसके दिल्ल में समाज के विचार ने कुछ भी स्थान 
जमा ज्षिया है, यह नहीं ख्याज्न कर सकता कि शेप मलुष्य 


सुख प्राप्ति के उद्देश्य में मेरे प्रतिदवन्दी हैँ तथा मेरी उद्ददेश्प 
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सिद्धि के लिये उनकी अक्ृतकार्यता आवश्यक है। अर प्रत्येक 
मनुष्य अपने आपको समाज का एक समय समझने लगा है 
ओर 'इस कारण ध्यब प्रत्येक मनुष्य 'के हृदय में इस प्रकार के 
विचार स्व्राभाविक रूप से स्थान जमाते जञारहे हैं कि सेरी ओर 
अन्य मनुष्यों की भावनांशों तथा दद्देश्यों में समानता हो । 
यदि मत-विपरीतता तथा मानसिक संस्कृति के भेद के कारण 
एक मनुष्य की भावनायें अन्य मनुष्यों की बहुत सी भावनाओं 
से नहीं मिलतीं तथा कभी २ एक आदमी दूसरे आदमियों की 
बहुत सी भावनाओं को दूषित बताता है तथा उनका खयडन 
करता है, किन्तु फिर भी उसको ध्यान रहता दे कि उसके तथा 
अन्य मनुष्यों के उद्देश्य परस्पर-विगोधी नहीं हैं तथा वह जो 
कुछ कर रहा है अन्य मनुष्यों की भलाई के लिये ही कर रहा 
है उनकी बुराई के लिये नहीं । कुछ मलुष्यों में इस प्रकार की' 
भावता बहुत कम मात्रा में होती है | स्वार्थ का ध्यान अधिक 
बना रहता है । कुछ मनुष्यों में इस प्रकार की भावना बिल्कुल 
भी नहीं होती । किन्तु जिन मनुष्यों मे इस्र प्रकार की भावना 
होती है, उलूहूँ यह भावना नेंसर्गिक ही प्रतीत होती है । वे यह 
नहीं समझते कि शिक्षा के कारण उनके मस्तिष्क में इस प्रकार 
के मूढ विश्वास ( 8पए०षडग्रापठ्ा ) ने स्थान कर लिया द्दे। 
उनकी यह भी धारणा नहीं होती कि इस प्रकार की भावना 
समाज्ञ के नादिरशाही शासन का प्रभाव दै। वे यही समझते हैं 
कि इस प्रकार की भावना का होना उचित ही है । इस प्रकार 
का निश्चय ही झधिक प्रसन्‍तदात्मक आचरण का अन्‍्तिम हेतु 
या दलील है| इस ही निग्चय के कारण सुविकसित भावनाओं 
वाज्ञा मनुष्य दूसरों के हित का ध्याव रखता हुवा कार्य करता 
है। उनके हित की अवहेलतना नहीं करता । बाहरी हेतुओं से 
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भी, जिनका झभी वर्णन किया जा चुका है, ऐसा द्वोता है। 
बादरी देतुओं की अनुपस्थिति तथा विपरीत लेजाने की दशा में 
यह निश्चय ही मार्ग से विचल्नित नहीं द्ोने देता है । भिन्न २ 
मनुष्यों में उनकी प्रकृति के झलुसार इस प्रकार के निम्धय की 
शक्ति कम या अधिक अ्रवश्य होती है किन्तु उन मनुष्यों के 
अ्रतिगिक्ति, जिन में नेतिक विचारों का बिलकुल द्वी अभाव है, 
ऐसा श्रादमी फोई ही होगा जो केवल अपने मतत्नब दही से 
मतलब रक्‍्खे ध्योर बिना मतत्ब के दूसरों फे हित की ओोर 
बिल्कुज्ष भी ध्यान न दे । 











उपयोगिता के सिद्धान्त की पुष्टि में किस 


प्रकार का प्रमाण दिया जासकता है । 
82 +++_ लक --_९ सु 


हू पहिले भी बताया जा चुका है कि अन्तिम 
उद्देश्यों से सम्बन्ध रखने वाले विषयों का 
9 साधाग्ण श्यथ में प्रमाण नहीं दिया जा सकता | 
सारे मूल सिद्धान्त, विज्ञान ([709)808०) तथा 
आचार के मृल पूर्वबयव ( पा.8६ ?7७77868 ) 
हेतु देकर प्रमाणित नहीं किये जाप्कते । किन्तु 
भूलसिद्धान्त वास्तविकता लिये होते हैं, इस कारणा वास्तविकता 
को परखने वाली शक्तियों अर्थात्‌ ज्ञानेन्द्रियों तथा आन्तरिक 
चेतना के द्वारा उनका निर्णय हो सकता है । क्या प्रक्रियात्मक 
उद्देश्यों से सम्बन्ध रखने वाले विपयों का भी ज्ञानेन्द्रियों तथा 
भान्तरिक चेतना के द्वरा निर्युय हो सकता दे ? या ओर किस 
प्रकार उनकी वास्तविकता जांची जा सकती है ? 
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उद्देश्यों से सम्बन्ध रखने वाले विषय दूसरे शब्दों में इस 
बात के प्रश्न क्षेते हैं कि क्या २ चीजें इष्ट हैं। उपयोगितावाद का 
सिद्धान्त यह है कि-झुख 'इष्ट दे तथा उद्देश्य की 
दृष्टि से एकमात्र सुख ही इष्ट है। अन्य सारी वस्तुएं इस 
उद्देश्य-प्राप्ति में सहायक होने ही के कारण इष्ट हैँ | अब 
प्रश्म॒ उठता है कि इस सिद्धान्त के पोषक क्या-वात प्रमाणित्त 
करें कि जिससे ओर लोग भी इस सिद्धान्त को मानले। 


किसी वस्तु के प्रत्यक्ष होने का एक मात्र माननीय प्रमाण 
यही दिया जा सकता है कि शआदमी वास्तव में उसे देखते हैं । 
किसी ध्वनि के ओतव्य होने करा एकमान्न प्रमाण यह है कि 
श्यादमी उसे सुनते हैं | इसी प्रकार किसी वस्तु के इष्ट द्वोने 
का एक मात्र प्रमाण यही दिया जा सकता है कि मनुष्य उस 
वस्तु को वास्तव से चाहते हैं | सर्व साधाग्ण का सुख क्‍यों 
एप्ट है ?-७इस बात का सिवाय इसके ओर कोई' प्रमाण 
नहीं दिया ज्ञा सकता कि प्रत्येक मनुष्य अपने सुख का यथा- 
सम्भव इच्छुक रहता दे | यह एक वास्तविक बात है | इस 
काग्या यही प्रमाण है जो दिया जा सकता हे कि सुख धच्छा 
है। प्रत्येक मनुष्य का सुख उस मनुष्य के लिये अच्छा है । 
झयोर इस फारण सर्व साधारण का सुख सब मनुष्यों के समाज 
के लिये अच्छा है । सुख आचार का एक उद्देश्य दे ओर इस 
कारण श्याचार-युक्तता का एक निर्णायक है। 

किन्तु इनने ही से सुख आचाग्युक्तता का एकमात्र 
निर्गायक प्रमाणित नहीं हो जाता। इस बात को प्रमाणित 
करने के लिये इस ही नियम के अनुसार यह दिखाना 
आावश्पक है कि मनुष्य केवल सुख ही को नहीं चाहते हें 


चौथा अध्याय ८8 





वरन सुख के अतिरिक्त वे कभी किसी आर वस्तु की कामना 
नहीं करते | अब, यह बात स्पष्ट है कि मनुष्य बहुतसी ऐसी 
चीजों की कामन| करते हैं ज्ञो साधाग्ण भाषा में सुख से 
भिन्न हैं। है : मनुष्य ठीक उसी प्रकार पुयय या नेकी 
(४7४७७ ) की कामना करते हैं तथा बदी से बचना चाहते हैं 
जिस प्रकार्सुख की'कामना करते है तथा ठु:खसे बचना चाहते 
हैं। पुणय.की कामना सुख की कामना के समान सार्वलौकिक नहीं 
है, किन्तु सुल्र की कामना के समान ही पुण्य की कामना का 
होना भी निर्विवाद है । इस कारण छउपयोगितात्मक श्यादश के 
विरेधी कहते हैं कि हमको यह परिणाम निकालने का अधिकार 
है कि सुख के अतिरिक्त मानुषिक काय्यों के और भी उद्देश्य 
होते हैं ओर इस कारण उपयोगिता की कसौटी ,से ही किसी 
काम को करने या न करने के योग्य नहीं ठहराया. जा सकता | 


किन्तु क्या उपयोगिता का सिद्धान्त कहता है कि मनुष्य 
उपय को कामना नहीं करते ? बिल्कुल इससे उल्टी बातहै । 
उपयोगिनाबाद का कहना है कि पुण्य की कामना ही नहीं 
करत्ती चाहिये वग्न्‌ निष्काम होकर पुणय की फामना करनी 
चाहिये | उपयोगिताबादी ' शआाचार-शाख्तरियों की इस विषय में, 
'फि कोई पुणय कार्य झाग्स्म में किस प्रकार युण्य का कार्य 
भन गया, कोई झस्मति क्‍यों न हो तथा चाहे उनका केसा ही, 
यह विश्वास हो (जेसा कि है भी) कि फोई कार्य या मनो- 
वतत इस हो कांण धार्मिक है क्योंकि उससे पुण्य या नेकी 
( ४70७ ) के अतिरिक किसी और.-उद्देश्य की' पूर्सि में सहा- 
पता मिलती है, किन्तु इस प्रक्रार किसी कार्य के धार्मिक या 
झधामिक होने का निर्याय कर लेने पर उपयोगिताबादी नेफी 
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झर्थात्‌ धर्म कार्य या पुयय कार्य को अन्तिम रद्देश्य की प्राप्ति में 
सहायता देने वाले पदार्थों में केवन्न सब से ऊंचा स्थान ही 
नहीं देते हैं वरन्‌ उनका विचार है कि मनोविज्ञान फे अनुसार 
प्रत्येक मनुष्य में इस प्रकार की भावना का द्वोना सम्भव है कि 
वह नेकी या पुयय को बिना किसी ओर उद्देश्य को ध्यान में 
गखते हुवे स्वत: अच्छा सममझे।। उपयोगिताबादी ज्ञोगों का यह्‌ 
भी कद्दना है कि जब तक इस प्रकार की भावना नहीं झाती 
है अर्थात्‌ मनुष्य नेकी को इस प्रकार प्यार नहीं करता है, 
उस समय तक उस मनुष्य का मस्तिष्क द्वी ठीक दशा में नहीं 
है। उस मनुष्य का मस्तिष्क उस दशा फो प्राप्त नहीं हुवा है 
जिस दशा को प्राप्त होना सार्वमनिक द्वित की दृष्टि से 
अत्यावश्यक है। इस प्रकार की सम्मति सुख के सिद्धान्त 
के बिल्कुल भी विरुद्ध नहीं है | सुख के बहुत से साधन 
हैं। प्रत्येक साधन, केवल सुख-गशि बढाने की दृष्टि से ही नहीं, 
वरन्‌ स्वतः इष्ट है । उपयोगिता के सिद्धास्त का यह मतलब नहीं; 
है कि कोई आनन्द जेसे गायन या दुख से मुक्ति जैसे स्वास्थ्य 
फेवल इस ही कारण इष्ट होने चाहिये क्‍योंकि वे किसी समष्टिरूप 
पदार्थ प्रसन्नता के साधन हैँ | गायन तथा स्वास्थ्य स्वत' इष्ट हैं 
ओर द्वोने चाहिये क्योंकि उद्देश्य के साधन होने के अतिरिक्त उद्देश्य 
का एक भाग भक्षी हैं । उपयोगितावाद के सिद्धान्त के अनुसार 
नेकी या पुएय स्वाभाविकतया तथा आरस्म्भ से तो उद्देश्य का 
भाग नहीं हैँ किन्तु उद्देश्य का भाग बन सकते हैं। जो लोग 
नेकी को निष्कराम रूप से प्यार करते हैं उन मनुर्ण्यों के.'लिये 
नेकी उद्देश्य का भाग होगई है । ऐसे लोग झपने सुख का एक 
भाग समझने के वारण दी नेकी या पुण्य की श्याकात्चा करते 
हैं। वे ज्ञोंग नेकी को सुख का साधन नहीं समभते हैं | 


तीसरा अध्याय ८्हृ 
220 लक कर आओ कप तक आय कस 
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ख्चलडड, 
बात को और अधिक अच्छी तरह समझने के लिये 
हमको |यह बात ध्याव में रखनी चाहिये कि केवल नेकी या 
पुएय ही आरम्भ में उद्देश्य का साधन होने पर बाद में उद्देश्य 
का ० न बन गये हैं। उदाहरण के लिये धन की ल्लालसा 
ही को ले लीजिये । धन का यही मुल्य है कि उसके द्वग और 
चीज़ें खरीदी जासकती हैं। इस काग्ण आग्म्भ में घन की 
इच्छा उन वस्तुओं की इच्छा फे फारण द्वोती हैं जो उस घन 
हारा प्राप हो सकती हैं । इस कारण धन हमारी इच्च्छा-पूर्ति 
का एक साधन है । किन्तु धन की ल्ाक्षसा केवल बन बातों 
के अत्तर्गत ही नहीं है जिनका मानुषिक जीवन में बहुत अधिक 
प्रभाव पड़ता है, वरन्‌ बहुतसी दशाझओं में घनी होनेके एकमात्र विचार 
से ही बहुत से मनुष्य घन की भावना करते हैं। धन का प्रयोग 
करने की अपेक्षा धन का स्वामी बनने की कामना अधिक 
बलवती होती है। इस कारण यह कहना ग़ज्नत नहीं है कि धन 
की कामना इस कारण नहीं की जाती कि धन किसी उद्देश्य-- 
प्राप्ति का साधन है बरन्‌ धन की कामना इस फारण की जाती 
कि घन हमारे उद्देश्य का एक भाग है। आरम्भ में धन 
सुख का एक साधन था, किन्तु अब मलुष्य धन को सुख का 
एक मुरुय शवयव सममझने क्षगा है। यद्दी घात मनुष्यों के 
ओर बहुत से इष्ट पदार्थों के सम्बन्ध में भी कही जा सकती द्वे, 
उदाहरणतया शक्ति था शोहग्त । शक्ति या शोदरत में एक 
विशेषता है ज्ञो धन में नहीं है। वह विशेषता यह हें कि शक्ति 
मिल्लने या शोहरत पाने के साथ द्वी साथ हमको घत्क्षण कुछ 
आनन्द सा प्रतीत होने लगता है। इससे कम से फम ऐसा 


मालूम झवश्य होता है कि शक्ति तथा शोद्दरत में आनन्द है । 





६० किप्त प्रकार का प्रमाण दिया जा सकता है 





किन्तु फिर भी मनुण्य स्वभावतया शक्ति तथां ख्याति इस कारया[ 
चाहते हैं क्योंकि शक्ति-शाज्ञी या प्रसिद्ध होने पर उन्हें अपनी 
अन्य इच्छाओं को पूर्ति में बड़ो सद्दायवा मिल्लती है । शक्ति 
और खूयाति तथा हमारे पअल्य इष्ट पदाथों में इतना घत्िष्ट संबंध 
होने के कारण द्वी बहुधा मनुष्यों में शक्ति तथा खझुग्रांति की 
इच्छा इतनी बल्लवती हो गई है | छुछ मनुष्यों में तो ख्याति 
तथा शक्ति की इच्छा अन्य सब इच्छाओं से बढ़ जाती दे । 
इन दरशाओं में साधन उद्देश्य का एकर'भाग बन जाते है। केवक्त 
स,धारण सांग दी नहीं वरन्‌ उन पदार्थों की भी अपेक्षा, जिनके 
वे साधन हैं, उद्देश्य का अधिक महत्त्वपूर्ण भाग द्वो जाते हैं । 
जिस पदार्थ की पहले इस कारण कामना की जाती थी कि वह 
सुख-प्राप्ति का एक साथन है, अनत्र उस पदार्थ की ही खातिर 
कामना की जाने छ्वगती है। उस साधन की प्राप्ति सुख का 
साग होने के कारण को जाने लगती है। भनुष्य उस पदार्थ 
को (जो पहिले साधन था ) पाने से ही खंश हो जाता दे या 
झपने आपको खशी सममने लगता है तथा उस पदार्थ के न 
मित्रनने से दुखी हो जाता दे या अपने आप को दुखी सममने 
कगता है । जिस प्रकार सड्भीत का प्रेम तथा स्वास्थ्य की' इच्छां 
सुख की इच्छा से प्रथक्‌ नहीं हैं, इस ही प्रकार उस पदार्थ की 
इच्छा भी सुख की इच्छा से मिन्‍न नहों है । ये सब्र बाते सुख 
में आजाती दें । ये सुख की इच्छाके कुछ तत्त्व हैं । सुख 
अमूत भावना ( 00४॥६७ 7088 ) नहीं है, वरन्‌ मूर्त साकल्य 
( (०7७ए०४७ एछ0]6 )' है ओर ये उस के भाग' है । इनका 
इस प्रकार होना उपयोगिताबाद के आदर्श के अलुमार दहै। 
जीवन बहुत ही शुष्क हो जञाचा तथा सुख के' श्पवसर बहुत हो 





चौथा अध्याय 8१९ 





ग होजाते यदि वे वस्तुयं, जो झ्माग्म्भ सें उदासीन थीं किन्तु 
हमारी झारस्मिक इच्छाओं की पूर्ति को ओर लेजाने वात्ती 
थीं, दर में स्वयं ही आरम्मिक आनन्दों की अपेत्ता श्मानन्द 
के इघिक मूल्यवान्‌ उद्गार--आधिक्य तथा जीवन काल में 
हा! ॥ दोनों के विचार से---न बन जातीं | 


सउपयोगितावाद की विभाषना के अनुसार नेकी या पुणएय 
| प्रकार फी अच्छी चीज़ दे । आर्स्म में नेकी या पुयय की 
श्र इस ही कारणं कामना थी कि नेकी या पुयय सुख की 
: लेज्ञाता है तथा विशेषतय दु.ख॑ से बचात्ता हे | किन्तु इस 
र का सम्बन्ध होने के कारण नेकी स्वयं ही ध्यच्छी सममी 
॥सकतीदे तथा नेकी की भी इतनी ही प्रबक्ष इच्छा दो सकती दै 
मतनी किसी भ्रन्‍्य अच्छी चीज़ की । नेक्ी में तथा घन, शक्ति 
उैया ख्यातिकी ल्लालसा में इसना अन्तर है कि धन आदि की 
लाणसा के फारण मनुप्य अपने समाण फो द्ानि पहुँचा सकता 
है जेसा कि बहुधा देखने में भी ध्याया है। किन्तु मनुष्य जितना 
लाभ समाज्ञ को नेकी ( ४75४० ) के निष्काम प्रेम के कारया 
पहुंचा सकता है, उतना किसी ओर प्रकार नहीं पहुंचा सकता। 
इस कारण उपयोगिताबाद के आदर्श के अनुसार धन आदि की 
जाज़सा उस सीमा तक ठीक है जब तक कि इस प्रकार की 
लालमा से सार्वजनिक सुख की बृद्धि हो तथा सार्वेज्निक हित 
फे मार्ग में रकावट न पड़े । किन्तु उपयोगिनावाद का कह्दना हट 
कि नेकी फो इच्छा जितनी अधिक बढ सके उतना ही अच्छा 
है क्योंकि नेकी की इच्छा सार्वभ्निक सुख के लिये सब से 
अधिक झावश्यक है | 





६२ किस प्रकार फा प्रमाण दिया जा सकता 


8 292 कर कल 2 पक 
इस सब बातों से प्रमाणित होता है कि सुख के झतिरिक्त 

शोर फोई चीज़ इष्ट नहीं है | ऋन्य वस्तुर्वे सुख का साधन 
होने फे फारण दृष्ट हैं| जिन वस्तुर्वों की स्वतः उन एस्तुओं 
की द्धातिर ही इच्छा है वे वस्तुर्वें सुख का एक भा हें। 
जब तक कोई वस्तु सुख का भाग नहीं बन जाती तब के उम्र 
चस्तु की उस वस्तु की खातिर इच्छा नहीं होती । जो ।नुष्य 
नेकी की नेकी ही के बिचार से कामना करते हैं वे इस प्रक्रा की 
कामना इन दो कारणों में से किसी कारंण की वजह से करूहूँ। 
या तो उन्हें झपने नेक होने का ध्यान पाने से सुख मिल्ला है 
या झपने नेक न होने का ध्यान श्माने से दुःख प्राप्त होता । 
या उपरोक्त दोनों कारणों की वजह से भी इस प्रकार की कामा 
हो सकती दै क्‍योंफि घास्तव में सुख-तथा दुःख प्रथक्‌ २ की 
रहते हैं, नहीं तो संदेव साथ ही साथ देखे जाते हैं। कोई मनुए 
कतिपय अंश में नेक होने फे विचार से आनन्द अनुभव व॑ 
सकता दै तथा अधिक नेक न होने के विचार से दु.ख अनुभ 
कर सफता हे । यदि इन में से किसी कारण से उसे सुख य 
दु.ख अनुभव न हो तो बह नेकी की कामना नहीं करेगा | ये 
कामना फरेगा भी तो इस विचार से कि नेकी के कारण भुमे 
या मेरे प्रेमपात्र अन्य मनुष्यों को अन्य लाभ पहुंच सफते हैं 


झ्यब हम ने इस प्रश्न का-कि उपयोगितावाद के सिद्धान्र 
का किस प्रकार का प्रमाण दिया का सकता है-उत्तर दे दिय 
है। यदि मेरी उपरोक्त सम्मति मनो-विज्ञान के' झनुसार ठीव 
है-अर्थात्‌ यदि मनुष्य की प्रकृति ही ऐसी है कि वह किसी ऐशस 
वस्तु की कामना नहीं करता जो सुख का भाग अथवा सुख के 
साधन नहीं दोती---तो हम इस बात की [पुष्टि में----कि, केक्ल र 
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ही चीज़ें इष्ट हैं--ओऔर कोई प्रमाण नहीं दे सकते ओर न कोई 
ओर प्रमाण देने की आवश्यकता द्दीदे। 


झव इस बात का निर्णय करना चाहिये कि क्‍या वास्तव 
में ऐसा ही होता है अर्थात्‌ क्‍या मनुष्य ज्ञाति केवल उसी 
वस्तु को कामना करती दे कि जिससे उसको सुख मिल्नता दै 
या दुःख का झाभाव होता दे । प्रत्यक्ष दी में यह प्रश्न अनुभव का 
प्रश्न है । इस प्रकार के प्रश्नों का निर्णय साक्षी पर ही होता है । 
इस कारण यह बात जानने के क्षिये कि क्‍या वास्तव में वेसा 
दी होता है जेसा ऊूपर वर्णन किया गया है, हमको अपने 
अनुभव तथा अपनी निरीक्षा ( 078७०४४४०४ ) की काम में 
क्षाना चाहिये तथा दूसरों के निरीक्षण से सहायता लेनी चाहिये। 
मेरा विश्वास है कि यदि निष्पक्तपात होकर अपने अनुभव तथा 
निरीक्षण से काम जिया जञायगा तो यह बात माननी पड़ेगी 
कि किसी वस्तु की इच्छा करना तथा उसे रुचिकर झनुभव 
करना तथा किसी वस्तु से घृणा करता ओर उसके कष्ठप्रद , 
होने की कल्पना करना-ये दोनों बातें-एक दूसरे से पृथक नहीं 
की जा सकतीं | ये दोनों बाते एक ही वस्तु के दो रुख हैं 
या दार्शनिक भाषा सें एक ही मनो-वैज्ञानिक घटना का नाम 
रखने के दो तरीके हैं। किसी चीज़ को इष्ट समझना ( उसके 
परिणामों के विचार से इष्ट समझे तो दूसरी बात है) तथा 
उस वस्तु को सुखद सममना-ये दोनों-एक ही बात हैं। 
फिसी वस्तु को सुखद न समझते हुवे उस वस्तु की इच्छा 
करना भोतिक तथा आध्यात्मिक दोनों प्रकार से असम्भव हैं । 
यह बात मुझको इतनी साफ़ मालूम पड़ती है कि सेरे विचार 
में इस पर फोई सी झ्षेप नहीं करेगा। कोई आदमी यह्‌ 


। 
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नहीं कहेगा कि किसी वस्तु के सुखद होने तथा उसके अभाव 
के दुखद होने के अतिरिक्त ओर भी किसी कारण से उस 
वस्तु की इच्छा की जासकती दै। दवा इस प्रकार का श्माक्षेप 
होना सम्भव है कि आकाक्षा ( ज़रा ) इच्छा ( ])68778 ) 
से मिन्‍न है । बहुत से नेक मनुष्य अर्थात्‌ सन्‍्त या ऐसे मनुष्य 
जिनके उद्देश्य निम्चित हैं अपने उद्देश्य की पूर्ति ही मे लगे 
रहते हैं। वे इस बात का ध्यान नहीं करते कि ऐसा करने से 
हमे आनन्द मिल्न रहा है या हमें झअन्त से आनन्द मिलेगा | 
वे तो अपने उद्देश्य की पूर्ति ही का ध्यान रखते हें चादे इसमें 
उन्तको अपने सुखों की कुर्बानी करनी पड़े चाद्दे उनको अनेक 
आपदाओं का सामना करना पड़े । ये सब बातें में पूर्ण रूप से 
मानता हूं। इस बात का मेने कहीं उल्लेख भी किया दै। 
आऊाक्षा इच्छा से भिन्न है। अकाक्षा ( ए्ा ) क्रियावान 
विक्ृति है तथा इच्छा ( [05776 ) निष्क्रिय संवेतृता ( [2887० 
8०095 ) दैं। यद्यपि आरम्भ में आकाक्षा इच्छा ही की 
शाखा है किन्तु समय पाकर जड जमा सकती हे तथा इच्छा 
से मिन्‍त रूप धारण कर सकती हे । इस कारण अभ्यस्त 
उद्देश्य की दशा में हम उस चीज़ की इस कारण श्माकाक्षा नहीं 
करते क्‍योंकि हम उसकी इच्छा रखते हैं वरन्‌ बहुधा हम उसकी 
इस ही कारण इच्छा करते हैं क्‍योंकि हम उसकी श्वञाकाक्षा 
रखते हैं | यह अभ्यास की शक्ति फा एक उदाहरण मात्र है । 
केवल अच्छे ही कार्मो मे ऐमा नहीं होता है | मनुष्य बहुत सी 
उदासीन वातों को पहिले इसी प्रकार के उद्देश्य से करते हैं 
किन्तु फिर उन्हीं बातों को अभ्यास या आदत के कारण करने 
लगते हैं | कभी २ दम अचेतन रूप से ऐसा कर जाते हैं । 
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हर मलिक तक मा किन इक तर मा मकर मम जज 
क्रम कर चुकने के बाद ज्ञान ( (॥079800०0प87888 ) होता है । 
कमी २ सहूल्प के कारण, जिसका ज्ञान हमे रहता हैं, ऐसा 
के हैं। किन्तु यह सहूल्प अम्यस्त होता है। अभ्यास पड़ 
जाने के कारण ही इस प्रकार का सद्भुछ्प उठने प्लगता है, 
प्रविवेक रुचि के कारण नहीं । यह बात बहुधा उन लोगों में 
देसने में आ्राती है जिन्हें बुरी ज्त जग जाती दे | तृतीय तथा 
भस्तिम दशा वह है जब हमारा इ्श्यस्त कार्य पूर्व की बहुधा 
बनी रहने वात्नी इच्छा के विरुद्ध नहीं होता दे वरन्‌ उस इच्छा 
की पृर्ति ही के ज्ञिये होता है । यह बात सन्त लोगों तथा उन 
मुनुर्ष्यों में देखी जाती है जो समझ-बूक कर किसी निर्धारित 
रददेश्य की पूर्ति में बराबर क्गे रहते हैँ । आकाक्षा तथा 
एन्डा का यह मेद प्रमाणिक तथा अत्यन्त महत्त्वपूर्ण मनो- 
वेज्ञनिक बात है। किल्तु बात केव्न इतनी दै-हमारे सस्थान 
फे भत्य सब भागों के समान आकांक्षा अभ्यास पर निर्भर दे । 
भो वस्तु आब हमें स्वत: इष्ट नहीं रही है, हम उसकी पआाकात्या 
भस्यास के कार्य कर सकते हें, या केवन्न इस कार्य इच्छा 
का सकते हैं क्योंकि हमें उसकी ध्याकाक्षा है । यह बात बिल्कुल 
ठीक है कि आर्स्भ में श्माकांक्षा पूर्या रूप में इच्छा से पेढा 
होती है | इच्छा में कष्ट के प्रभाव से खिंचाव तथा आनन्द 
की झोर झाकषणा-ये दोनों बाते आगई। उस आदमी फो 
छोड दो जिसके दिल में ठीक करने की आकाश्ला ने पुरा 
आसन जमा लिया है। उस श्यादमी का उदाहरण लो जिसके 
अन्दर अभी इस प्रकार की आकांक्षा कमज़ोर हप्तत में है ओर 
जहा इस बात का खटका है. कि कहीं प्रलोभन मिलने पर यह 


आकांक्षा नष्ट तल होजाय | इस वजह स्रे आकांक्षा पे रूप 
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से विश्वसनीय नहीं है। ऐसी दशा में हम किस प्रकार से ऐसी 
कमज़ोर आकाप्ता को दृह बना सकते हैं ? जहां पर नेक होने की 
आकाक्षा यथेष्ट रूप में नहों हैँ वहा पर इस प्रकार की आकांक्षा 
को किस प्रकार उत्पन्न या जागृत किया ज्ञा सकता है ? केवक्ष 
इसी प्रकार कि ऐसे मनुष्य के दिल में नेकी की इच्छा पेदा 
कराई ज्ञाय | इस्र बात का प्रयत्न किया जाय कि वह नेकी को 
सुखद तथा उसके झमभाव को दुखद समझे; | उसके जहन में यह 
बात जमा दी जाय कि सुखद तथा ठीफ काम करने का ओर 
दुखद तथा ग्रक्षत फाम करने का असेद सम्बन्ध है | उसको 
यह बात पूर्य-रूप से अनुभव करादी जाय की नेक काम करने 
से स्व॒भावतया सुख होता है तथा घुरे काम करने से दु.ख होता 
है यह सम्भव है कि इस तरह नेकी की इस प्रकार की आकाका 
उत्पन्न हो जाय, जिसके एक बार जड जमा लेने पर, आदमी फिर 
बिना सुख दुःख का विचार किये हुवे काम करने लगे । झाकाक्षा 
इच्छा का बच्चा है | इच्छा की सीमा से निकल कर आकांक्षा 
शभ्यास द्वी की सीमा में आती है । अभ्यास अर्थात्‌ आदत ही 
फे कारण हमारी भावनाओं तथा आचरणॉ-दोनों-में निःश्चयता 
आ्याती है| यह बहुत झावश्यक है कि मनुष्य परस्पर एक दूसरे 
की भावनाओं तथा आचरणों पर भरोसा रकक्‍्खें तथा प्रत्येक 
मनुष्य में भी झपनी भावनाओं तथा झआाचर्णों पर भरोसा 
रखने की क्षमता होनी चाहिये। इस फारण ठीक करने की 
झाकाक्षा को बढातेर अभ्यास झर्थात्‌ आदत फी दशा को पहुंचा 
देना चाहिये । दूसरे शब्दों में आ्राकाक्षा की यह दशा इष्ट (00०१) 
का एक साधन है असली दृष्ट नहीं है | इस कारण आकाक्षा 
की यह दशा इस सिद्धान्त का व्रोध नहीं करती कि मनुष्यों 
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न 


के क्षिये कोई वस्तु उसी समय तक इष्ट है जब तक कि यातो 
वह स्वयं सुखद हो या सुख पाने श्थवा कष्ट दूर करने 
का साधन हों । 

किन्तु यदि यह मंत ठीक है तो उपयोगिंतांवाद का सिंद्धे।म्ते 
भी प्रमाणित होजाता है | यंह मत ठीक है या नहीं--इस बात 
करा नियुय हम विचारशीक्ष पाठकों पर छोड़ते हैं । 


८ 








न्याय से सम्बन्ध 
०६9३-8० 


ध्यीन फाल से उपयोगिता या सुख को पशाचार 
शासत्र की कसौटी मानने में एक बढ़ी रुकावट 
यह रही है कि क्‍या ऐसा मानना न्‍्याय-विरुंद्ध 
या ध्मनुचित तो नहीं है। उचित या झनुचित 
का ख्याल इतने झधिक झश में रहता है कि बहुत 
! से तत्त्वज्ञानियों का यह विचार होगया है कि 
घस्तुओं में एक आन्तरिक ( [70॥6767६ ) गुण हैं जो इस बात 
को प्रगट कर्ता है कि “उचित! का प्रकृति में पृथन झस्तित्व 
है तथा पआवचित्य सुसाधकता से भसिन्‍न हे । 

ध्पस्य नेतिक स्थायी भावनाओं के समाल इस भावना में 
भी भावना की उत्पत्ति तथा व्यापकता में कोई आवश्यक संबंध 
नहीं है । केवल किसी भाषना के प्रकृति-दुत्त होने के कारण ही 
हमको प्रत्येक दशा में उंस भावना का नेतृत्व मानना ध्यावश्यक 
नहीं हो जाता । उचित का ख्याल एक सहज क्रिया ([789ए० ) 
हो सकता है किन्तु फिर सी अन्य सहज क्रियाओं के समान 


हे 
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'उचित' की भावना को उच्चतर विवेक द्वारा समझने तथा वश 
में रखने की आवश्यकता हो सकती है । यदि हमारे ध्यन्दर 
मानसिक सहन्त क्रियार्थे हैं जो हमको किसी विशेष रूप से 
निर्णय करने की प्रेरणा कग्ती है तथा पशु-सहज क्रियायें 
(.8078] ॥7877068 ) हैं ज्ञो कैसी कार्य को किसी विशेष 
प्रकार करने की प्रेरणा करती हैं तो यह आवश्यक नहीं है कि 
अन्तिम सहज्ञ क्रियाओं की अपेक्षा पहिली सहज क्रियाओं को 
अपने काम में अधिक अविल॒ुप्तथी अर्थात्‌ भूल से रहित 
( [7/8!00 ) होना चाहिये । जिस प्रकार कभी २ पशु सहज 
क्रियाये ग़ल्नत काम करने की प्रेरणा करती हैं उसी प्रकार मानसिक 
सहज क्रियार्य भी कभी २ गलत निर्याय करने की प्रेरणा कर 
सकती हैं | यद्यपि यह विश्वास करना कि हमारे अन्दर न्याय 
या इस्साफ की प्राकृतिक भावनाये हैं तथा इन भावनाश्यों को 
भाचग्या की अन्तिम कसोटी मानना दो भिन्‍न २ बातें हैं, 
किन्तु वास्तव में इन दोनों मर्तों में बहुत घनिष्ट सम्बन्ध है । 
भेठुष्य जाति का यह पहिले ही से विश्वास रहा हैं कि कोई 
आत्म-गत भावना (8प0]6०४९७ /6०॥४४)--जिसको हम 
किसी और तरह से नहीं समझ्का सकते-किसी शनात्म सम्बन्धी 
वास्तविकता (00]8०8४७ 7०७॥9) का ईश्वरादेश है । इस 
समय हमारा उद्देश्य इस धात के निश॒य करने का है कि क्‍या 
न्याय की भावना ऐसी सावना दै जिसके लिये किसी विशेष 

ईश्वगदेश की ध्यावश्यकता हो ! क्‍या किसी कार्य का न्‍्याय- 
संगत या न्याय-विरुद्ध होना कोई ऐसी चीज है जो उस कार्य 
में विशेष रूप से विद्यमान दो तथा उसके श्न्य सारे गुणों से 
अयक्‌ हो अथवा न्याय-संगत या स्याय-विरुद्ध होना उस कार्य 
के कतिपय शुर्णो का संगठन है जो एक विशेष रूप धारण क्र 


१७०७ न्याय से सम्पन्ध 





लेता है | यह बात जानने के लिये इस बात पर विचार करना 
ध्यावश्यक दे कि क्‍या न्याय तथा श्रन्याय की भावना रंग तथा 
स्वाद की चेतनाओं के समान अव्युत्पल्न है या अन्य भावनाओं 


के मेज्न से बनी हुई व्युत्पन्न भावना हैं ॥ 

इस विषय पर प्रकाश डालने के क्षिये इंस बात के जानने 
का प्रयत्न करना धावश्यक है कि न्याय या श्न्याय की क्‍या 
पहचान है | न्‍याय-विरुद्ध समझे जाने वाली तमाम आचग्णु- 
पद्धतियों में क्या कोई सामान्य गुण है जिस से इस बात का 
पता चन्न सके कि अमुक शचरणा-पद्धतिया न्‍्याय-विरुद्ध होने 
के फारण नापसन्द की जाती है तथा झामुक श्ाचरण- 
पद्धतियां भ्न्य कारग्णों से ? यदि ऐसा कोई सामान्य गुण दे तो 
वढ़ क्‍या दे ? यदि प्रत्येक बात में जिसे मनुष्य न्‍्याय-संगत 
या न्‍्याय-विरुद्ध समझते हैं कोई सामान्य शुण या सामान्य 
गुणों का समुदाय संदेव उपस्थित रहते है तो हम इस बात का 
निर्णय कर सकते हैं कि क्या यह सामान्य शुण या गुण- 
समुदाय उस वस्तु के चारों ओर हमारे मनोविकारों के संगठन 
फे साधाग्ण नियमों के अनुसार उपरोक्त विशेष स्थायी भाव 
(:8७४गा767॥ ) उत्पन्त कर खकत हैं या इस प्रकार फे स्थायी 
भाव का स्पष्टीकरण नहीं किया जा सकता झोर इस कारण 
इस को प्रकृति का विशेष प्रबन्ध चाहिये । पहिल्ती बात्त ठीक 
निकल्लने की दशा में तो इस्र प्रश्न के स्पष्ट होने के साथ २ 
ही असक्षी समस्या भी स्पष्ट द्वो जाती है । किन्तु यदि दूसरी 
बात ठीक निकले तो हम को किसी और उपाय का सहारा 
लेना होगा । 

भिन्न २' वस्तुओं के सामान्य गुणों को मालूम करने के 
किये हम को पहिले उन वस्तुझों का निरीक्षण करना पड़ेगा। 
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इस कारण हमें उत्तर भिल्‍न २ आचरणा-पद्धतियों पर विचार 
काना चाहिये जिन को सब मनुष्य या अधिकतर मनुष्य स्याय- 
संगत या न्‍्याय-पिरुद्ध मानते हैं । 


९. किसी की व्यक्तिगत स्वतन्त्रता, जायदाद या ओर 
फोई चीज़ जिस का वह क्रानूनन अधिकारी है क्वीन लेना 
झधिकतर न्‍्याय-विरुद्ध समझा जाता' है | यहां पर न्‍्याय-संगत 
तथा ल्याय-विरुद्ध शब्दों का बिल्कुन्न सीमा-वद्ध आथों में प्रयोग 
हुवा है । धर्थात्‌ किसी मनुष्य के कानूनी अधिकारों का ध्यान 
रखना स्याय-संगत दे तथा उस के क़ानूनी अधिकारों की अव- 
हेक्नना फरना न्‍्याय-विरुद्ध है । 


किन्तु इस निर्णय में भी न्याय तथा झन्‍्याय के ख्याक्ष 
फो दूसरे रूप में लेने के कारण कई हझपवाद दो सकते हैं । 
उदाहरणत: वह मनुष्य जिस के अधिकार छीन किये गये हैं 
उन्त अधिकारों को खो बेठा दो । इस उदाहरण की हम अभी 
भागे चल्न कर व्याख्या करेंगे । किन्तु साथ साथ:--- 


२. ऐसा भी हो सकता है कि वे कानूनी,अधिकार जो 
छीन लिये गये हैं ऐसे अधिकार हों जिन का श्मधिकारी वह 
मनुष्य होना ही नहीं चाहिये था थअ्र्थात्‌ वह क़ानून जो उस 
को वे अधिकार देता है दूषित क़ानुन हो । जब ऐसा द्वो या 
जब ऐसा समझा जाय-हमारे मतलब के छिये दोनों बाते एक 

-तो इस बात पर मतसेद होगा कि इस प्रकार का क़ानून 
तोड़ना स्याय-संगत अर्थात्‌ उचित. है अथवा न्‍्याय-विरुद्ध 
भर्थात अनुचित । कुछ विद्वानों की राय दे कि किसी नागरिक 
को कभी भी किसी क़ानून को संग नहीं करना चाहिये चाद्दे 
वह केसा ही दूषित क़ानून क्‍यों न हो । अधिक से अधिक 
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इतना किया जा सकता है कि अधिकारी वर्ग से उस क़ानून 
को बदल्लवाने का प्रयत्न किया झाय | इस मत के अनुसार 
बहुत से क्ञव्धप्रतिष्ठ मनुष्य ज्ञाति के उपकारक निन्‍द्त्तीय 
ठहर्ते हैँ | इस मत के अनुसार भयकर संस्थाएं, जिनके नाश 
करने में आ्राधुनिक स्थिति में एक मात्र इस ही हृथियार के 
थोड़ा बहुत कृतकार्य होने की आशा हो सकती है, वहुधा 
रक्तित हो ज्ञायंगी । इस मत के मानने वाले मस्लहत की विना 
पर अपने कथन का समर्थन करते हैं । विशेष दल्लील वह यह 
देते हैँ कि मनुष्य ज्ञाति के सावंजनिक हित के लिये कानून 
उल्लंघन न करने का भाव बना रहना, आवश्यक है। दूसरे विद्वानों 
का बिल्कुल इसके विपरीत मत है । उनका कहना है कि यदि 
क़ानून अनुचित या मस्छ्तहृत के विरुद्ध हो तो उसको तोड़ने में 
कोई दोष नहीं हे । बहुत से ब्रिद्वान्‌ कहते हैं कि केवक्त आलनु- 
चित कानूनों दही को तोड़ना चाहिये | किन्तु कुछ विद्वानों का 
कहना है कि जो क़ानून मस्लहतत फे विरुद्ध है वे अनुचित भी 
हैं। प्रत्येक कानून मनुष्यों की प्राकृतिफ स्वतन्त्रता में कुछ बाघा 
डाक्षता है | जब तक इस बाघा में मनुष्यों का कुछ ज्ञाभ नहों 
यह बाघा अनुचित्त है | इन मिन्‍न २ मत्तों से यह बात स्व 
सम्मत मालूम पडती है कि अनुचित कानून भी हो सकते है। 
इस कारण कानून न्‍याय या ,उचित का पल्तिम, नि्यायक 
नहीं हो सकता । क़ानून किसी श्यादमी को फायदा पहुंचा 
सकता है, ' किसी फो हानि । यह बात न्याय के विरुद्ध है । 
किन्तु जब कभी कोई क़ानून झअनुचित समझा ज्ञाता है तो 
इसी कारण अपल्लुचित समझा जाता है कि उससे किसी व्यक्ति 
के अधिकार पर व्याघात पहुंचता है । उस्र व्यक्ति के इस 
'अ्रधिकार को, जिस पर कानून व्याघात पहुंचाता हैं, हम 
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कानूनी अधिकार तो कट्द नहीं सकते । इस कारण इस पअधिकार 
को दूसरे नाम से पुकारते हैं । इस शरधिकार को ,नेतिक अधि- 
कार कहते हैं | इस कारण हम कह सकते हैं कि दूसरा अन्याय 
था नाइल्‍्साफ़ी उस दशा में होती हैं जब हम किसी व्यक्ति का 
तेतिक अधिकार छीनते हैं । 


३, इस बात फो सब लोग ठीक या उचित समसते' हें 
कि प्रत्येक व्यक्ति को वह चीज़ मिलनी चाहिये जिसका वह 
अधिकारी हैं--चाहे वह चीज़ अच्छी हो या बुरी | यह बात 
अनुचित समझी जाती हैं कि किसी मनुष्य को ऐसा लाभ 
काया जाय या ऐसी हामि पहुंचाई जाय जिसका वह अधि- 
कारी नहीं हैं। स्ाधारणतया मनुष्य 'डचित या अनुचित अर्थात्‌ 
न्‍्याय-संगत या न्‍्याय-विसरुद्धू अथवा इस्साफ़ या ना इच्साफ़ के 
भाव फो इस रूप में समझते हैं | चूंकि अधिकारी होने का 
सवात्ञ है, इस. फारया प्रश्न होता हैं कि अधिकारी कैसे होता हे! 
भ्ाधारणतया यदि कोई मजुष्य ठीक काम करता है तो वह 
भलाई का अधिकारी समझा जाता हैं । यदि ग्रल्तत काम 
फरता हैं तो बुराई का अधिकारी सममझ्का जाता हैं। विशेषतया 
यदि कोई मनुष्य किसी के' साथ नेकी करता हैं तो इस बाते का 
अधिकारी हैँ'कि वह मनुष्य भी उसके साथ नेकी करे | इसी 
प्रकार यदि 'किसी के साथ बुगई करता हैं तो इस बात का 
अधिकारी हैं कि वह मनुष्य भी इसके साथ घुराई करे । बुराई 
के बदले भलाई फा उपदेश कमी इस बात को दृष्टि में रख कर 
नहीं किया गया हैं कि ऐसा करना इन्साफ हैं। इस प्रकार के 
उपदेश में तो अल्य बातों को ख्यात्न में रखकर इन्साफ़ की 
'बात को छोड़ 'दिया जाता हैं। - 
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निम्न ख्लिखित बातें सब लोग श्ेनुचित समभते हैं-- 

(१) किसी के साथ विश्वास-घात करना । 

(२) “किसी (४7०४०४०॥०7) को तोड़ना--चाहे स्पष्ट हो 
था झस्पष्ट । 

(३) अपनी बातों या अपने कामों से श्राशा बंधा कर 
निराश -करना | कम से कम उस समय तो श्रवश्य दी जब 
हमने जान-बूम कर तथा अपनी इच्छा से आशार्ये बंधाई हों । 
प्रुवोछिखित बातों-के समान, जिनका करना न्याय की रोष्टि “से 
हमारा कर्तव्य है, यह बात पअनन्य-सम्बन्ध ( ॥७४००७७ ) 
नहीं समग्री जाती है। किस्तु न्याय की दृष्टि से हमाग यह 
कतंव्य भी-हो सकता है कि हम इस बात की अवदेलना करें । 
झथवा वह मलुष्य जो,हम से ज्ञाभ पाने की श्माशा -कर रहा 
है, कोई ऐसा काम कर बेठे कि जिससे फिर हमारा यहै 
क॒तंव्य नहीं रददे कि हम उसे ल्लाम पहुंचावें | 

(४) इस बात 'को भी सब मानते 'हैँ/कि पत्ञ-पात 
करना न्‍याय “या ।इन्साफ़ के विरुद्ध है। ऐसी बातों में, जहां 
पष्तपात ठीक नहीं दै,-किसी मनुष्य को। दूसरे मनुष्य पर अका- 
रण तरजीह देत़ा अन्याय या बेइन्साफ्री समझा जाता दै। 
किन्तु ऐसा मालूम पड़ता है कि पष्तपात-रहित होना इस 
फारण उचित नहीं समझा जाता है क्योंकि पक्षपात रद्ित होना 
ही कर्तव्य है। पष्तुपात रहित होने से हम किसी दूसरे कर्तव्य 

- को पूरा करते हैं | इस ही कारया पक्षपात-रहित द्ोना कर्तव्य माना 
जाता है - क्योंकि यह बात मानीः हुई है कि विशेष कृपा 
( 7४ए०छा' ) या तसरीह संदेव निलदचीय नहीं है | वास्तव 
में वे दशार्य जहां पर विशेष कृपा तथा तरज्ञीह निल्दीय:है 
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अन्‍४७२ीच-रीचीीर 


प्रषादरुप हैं. नियम नहीं यदि कोई मनुष्य अच्छी नोकरी 

ऐैन में झपने सस्बस्धियों तथा मित्रों को अजनबियों पर तर- 

पीह देता है और ऐसा करने में अपने किसी दूसरे कतंव्य से 

युत नहीं होता तो ऐसा करने में कोई हज नहीं है । बल्कि 

तरज्ीह न देने की दशा ही में निन्‍दा होने की अधिक सम्भा- 

बना है। किसी विशेष मलुष्य को अपना मित्र, सम्बन्धी या 

धाथी बनाना कोई भी अनुचित या अन्याय नहीं सममतता है। 

जहां अधिकारों का प्रश्न है वहां पर निष्पक्षपात द्वोत्रा बेशक 

ब्तव्य है । किन्तु निष्पक्षपात होना इस बात के अन्तर्गत 
भा जाता है कि प्रत्येक मनुष्य का कर्तव्य है. कि दूसरे को 

उस का अधिकार दे। उदाहरणांतः स्यायाधीश को पक्षपात हीन 
होना चाहिये क्‍योंकि उस का कर्तव्य दे कि किसी विवाद-मस्त 

वस्तु को दोनों पार्टियों में से किसी पार्टी को-बिना किसी अन्य 

प्र का खझुयाल किये, उस के अधिकारी की देंदे । 

बहुत सी ऐसी अवस्थार्ये हैं जहां पंर निष्पक्षपात होने का अं 

' एक मात्र झधिकार का ध्यान रखना दै | उदाहरणत:ः न्याया- 

पीशों, शिक्षकों, माता-पिताओं तथा शासकों को संज्ञा या 
इनाम देने में निष्पक्षुपात होना चाहिये । फंतिपय अवस्थाओं 

में निष्पक्षपात होने का अर्थ यह भी है कि एक मात्र 'साव- 

जनिक हित का ध्यान ग्क्‍्खा जाय, उदाहग्णुतः सरकारी नौफरी 

के लिये उस्मेदवार चुनने में । संच्षेप यह कि. न्याय झआर्थात्‌ 
साफ़ की दृष्टि से निष्पक्षपांत होने का आशय यह है कि 

जिस स्थान पर स्िन बातों को ध्यान में रखना आवश्यक 

समझा जाता है वहां पर उन्हीं बातों को ध्यान में रख कर- 
काम करे । 
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किम कक आज आल कलश लक कद सी नरक कप ली लक से शक बकरी रर कलर तरक्की करी राशिद री करी 





निष्पक्षपातता के ख्याज्न से क़रीब करीब मिलता -जुलता 
“बशबरी” का ख्याल है । बहुधा “बगंबरी' के ख्याल को ध्यान 
में रख कर द्वी 'इस्साफी' या 'बेइन्साफी' का निणय किग्ना 
जाता | बहुत से मनुष्यों का तो यद्दा तक विचार है कि 
इन्सांफ ध्मर्थातर न्‍्याय का विशेष झाधार बराबरी का ख्याल 
ही है। प्रत्येक ममुष्य का विचार है कि न्याय समानता 
धर्थात्‌ बराबरी चाहता है। यह बात दूसरौ है कि कभी कभी 
मस्क्षदत के ख्याज्न से असमानता का बर्ताव श्रावश्यक हो 
जाय। जो ज्ञोग सब मनुष्यों के समान श्पधिकार नहीं मानते 
हैँं.वे भी इस बात को मानते हैं कि सब मनुष्यों के अधिकारों 
की समान रक्षा करना न्‍्याय-संगत है। उन देशों में भी 
जहां गुज्नामी की प्रथा प्रचक्षित दे कम से कम इतसो माना अवश्य 
जाता दे कि स्वामी के समान सेवक के अधिकार भी, 
जितने कुछ भी हों, रक्षणीय हैं । यदिं कोई अंदाज़त स्वामी 
तथा सेवक दोनों के साथ समान साक्षी का व्यवहार नहीं करती 
है तो वह अदाक्षत इन्साफ़ से गिर जाती है | किन्तु साथ ही 
साथ वे संस्थायं भी अन्यायी नहीं समझी जाती हैं जो गुलार्मो 
को कुछ भी अधिकार नहीं देती हूँ, क्योंकि उनका ऐसा करना 
मस्स॒हस के विरुद्ध नहीं समझता जाता है | जिन मनुष्यों का 
विचार दे कि उपयोगिता के विचार से मत-भेद होना अवश्य 
है, वे धन के असमान बटवारे को बेइस्साफी नहीं सममझते | वे 
सामाजिक ऊंच नीच को न्‍्याय के विरुद्ध नहीं समभते । किन्तु 
ज्ञिन ह्लोगों का 'ख्याल है कि धन फा असमान बटवारा तथा 
सामाजिक ऊंच नीच मस्लहत के खिल्नाफ़ है वे इस प्रकार की 
बातों को बेइन्साफ़ी समझते हैं | जो मलुष्य सरकोर को 
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झावश्यक समझता है वह इस बात को बेइन्साफ़ी नहीं समझता 
कि मजिस्टरेंट को क्यों वे अधिकार देदिये गये हैं जो साधारण 
मनुष्यों को नहीं हैं । बराबरी का सिद्धान्त मानने वालों 
में भी मतम्भेद है । कुछ साम्यवादियों का कहना है कि समाज 
के अ्रम की पेदावार एक मात्र बराबरी का ध्यान रख कर बांटी 
पाती चाहिये | दूसरे साम्यवादियों का कहना है कि जिसको 
सब से अधिक आवश्यकता हो उसे सब से अधिक मिल्लना 
चाहिये | कुछ ऐसे साम्यवादी भी हैं ज्ञिनका विचार है कि 
ऐसे मनुष्य को; जो श्रधिक कठिन काम करता है या 
जिसकी सेवा समाज के लिये अधिक भूल्यवान है, कुछ अधिक 
देदेना अनुचित नहीं है | इन सब मतों के समथन में दल्ीर्ण 
दी जा सकती हैं | 
स्याय या इन्साफ़ का शब्द इतने भिन्न स्थानों में व्यवहृत 

होता है, किन्तु फिर भी यह शब्द यथार्थ नहीं समझा जाता 

| इस कारण यह्‌ निर्धारित कश्ना फठिन काम दे कि वह 
मानसिक कड़ी कोनसी है जिस ने इन सत्र भिन्न २ प्रयोगों 
फो बांव रंक्खा है । स्यात्‌ इस बात को सममने में स्याय, उचित 
या इन्साफ़ ' शब्द की व्युत्पत्ति से कुछ सहायता मिल्ते | इस 
कारण इस शंब्द की व्युत्पत्ति पर विचार करना चाहिये । 


यदि संब नहीं तो भी अधिकांश भाषाओं में * डचित 
शब्द के समानार्थ शब्दों की व्युत्पत्ति से पता चलता दे कि 
आरुभ में इस शब्द का सम्बन्ध क़.नून या क़ानून के प्रारस्मिक 
रूप शर्थात्‌ माने हुवे रिवाज से था। अंग्रेजी का € रण ? 
शब्द £ उपछ&णा। ? से प्रिकला दे ओर * बेपहांपा। ? 
 ५४४४०॥ * का एक रूप है जिस के अर्थ हैं. “वह जिस की 
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शाज्ञा दीगई दै। ? “२०७! की भी यही व्युत्पत्ति है | पी.००7 

मिस से 807 तथा थरि्ठॉग2707४ शब्द बने हें, 
क़ानन का समानार्थक है । फ्रच भाषा में [/9 ०४४०७ क्रानूनी 
अदाक्षत के लिये ध्यावा है । यही बात कटिन तथा ग्रीक भाषाओं 
मै है | द्वीध्र ल्लोग भी ईसा की उत्पत्ति फे समय तक क़ानुन के 
अनुसार बात ही फो न्‍्याय-सगत ध्र्थात्‌ उचित मानते थे। ऐसा 
होना स्वाभाविक भी था क्योंकि हीत्र लोगों फे क़ानून सत्र 
विषयों से-जिन के सम्बंध मे उपदेश की ध्मावश्यकता है-संबंध 
रखते थे तथा उन ज्लोगों का विचार था कि ये क़ानन ईश्वर की 
ध्योर से हैं | किन्तु अन्य जातियां ध्योर विशेषतया यूनानी ओर 
रोमन लोग, जिनका ख्याल था कि क़ाननों को आरम्भ में 
मनुष्यों ने बनाया था और अत्र भी मनुष्य ही बनाते हैं, यह 
बात स्वीकार करने में नहीं द्िचकते थे कि यह भी सम्भव दै 
कि क़ानून बनाने वाले मलुष्यों ने थुरे क़ानून बनाये हाँ | 
इस प्रकार सब कानूनों का उल्लंघन करना अनुचित नहीं समझा 
जाने लगा। केवल उन्हीं मौजूदा क़ानूनों का चलंघन करना झनुचित 
समझता जाने क्षणा जिन का होना उचित है । ऐसे क्रानूनों 
का उल्लंघन करना भी, जो हैं तो नहीं किन्तु जिनका होना 
उचित है, नामुनासिब समम्मा जाने लगा | ऐसे क़ानन भी, जो 
क़ानून होने योग्य नहीं समझे; जाते थे, अनुचित समझे जाने 
लगे । इस प्रकार कानूनों के उचित तथा अनुचित की कसोटी 


, भ रइने पर भी न्याय के ख्यात्न के साथ २ क़ानून का ख्याल 
भी बराबर बना दी रद्दा | 


यह बात ठीक दे कि मनुष्य आंति न्याय या इन्साफ़ के 
ख्याज्न को बहुत सी ऐसी बातों में भी व्यवहृत करती दे जिनका 
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सब्वान्षन क़ानून के द्वागा नहीं होता है ओर न होना चाहिये। 
कोई मनुष्य यह नहीं चाहता कि घरेलू जीवन की छोटी २ 
बातों में सी क़ानून दस्तन्दाज़ी अर्थात्‌ हस्ताक्षेप करे । किन्तु 
फिर भी प्रत्येक मम्ुष्य की धारणा है कि हम अपने सब 
देनिक काये उचित या इध्यतुचित करते हैं | किन्तु यहां पर भी 
उस बात को उल्लंघन करने का विचार, जो क़ानून होना 
चाहिये थी, परिवर्तित रूप में बिथमान है । हम सदेव उन 
कार्मो के लिये, झिनको हम अनुचित सममते हैं, देए्ड मिल्नता 
देखकर प्रसन्‍न होंगे, यद्यपि हम इस बात को मस्लहत 
के विरुद्ध समझते हैं कि सदेव इस प्रकार का दण्ड ध्यदालतों के 
द्वार दिया ज्ञाय | हम यह बात देख कर प्रसन्‍न होंगे कि 
उचित झाचरण को बढ़ावा दिया जञा रहा है तथा अनुचित 
झाचरण को दबाया जा रहा दै | यह बात दूसरी है कि हम 
न्यायाधीश को भ्रन्य मनुष्यों की अपेक्षा इतना निस्सीम अधिकार 
तथा शक्ति देने से डरें | हम यह देख कर खुश होंगे कि 
शासक--...चाहे वह कोई क्‍यों न हों-मनुष्यों को उचित कार्य 
करने के लिये विवश कर रहा दे । यदि दम समझते हैं कि 
क़ानून हारा किसी उचित कार्य फा पान्नन कराना मस्क्वहत के 
विरुद्ध या हासम्भव है तो हमको बड़ा खेद होता है।हम अनुचित 
व्यवहार के लिये दुए्ड न मिल्लना घुगगा समझते हैं. ओर इस 
कारण उपरोक्त कमी को पूरा करने के छ्लिये हम अनुचित 
काय काने वाल्ले के प्रति बड़े जोर से अपनी सथा समाज की 
घृणा प्रकट करते हैं | इस प्रकार न्याय या उचित के भाव के 
साथ २ क़ानून का वन्धन फिर भी वना ही रहता है । निस्सन्‍्देद्ट 
कानून तथा न्‍्याय या उचित के सम्वत्थ में, जिस अर्थ सें 
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उचित शब्द का व्यवद्ार उन्नत समाज में होता है, बहुत कुछ 
परिवर्तन हुवा है । 


मेरे विचार में स्याय या उचित के विचार की उपगेक्त 
उत्पत्ति सथा वर्धमान विकाश फा दृत्तान्‍्त बिल्कुल ठीक दै। 
किन्तु अ्रभी तक यह बात साफ़ नहीं हुईं है कि साधारण 
कर्तव्य तथा नेतिक फर्तव्य में क्‍या अन्तर दे । वास्तविक बात 
तो यह दैकि दरड के विधान का विचार, जो क़ानून का सार 
है, फेवल्न अनुचित ही के जिये नहीं होता वरन सब प्रकार के 
दोषों के लिये होता है | हम कभी किसी बात को ठीक कहते 
ही नहीं जब तक कि हमारा यह आशय नहीं होता कि ऐसा 
काम न करने वाले फो किसी न किसी प्रकार दशृड मिलन 
चाहिये | यदि क'नून से ऐसा दण्ड नहीं सिज्ञना तो समाज 
की सम्मति द्वारा मित्नना चाहिये | इस' प्रकार भी न हो सके 
तो ऐसा होना चाहिये कि उस की धअन्‍्तगत्मा ((४078008700) 
ही ऐसे काम के लिये उस फ ज्ञानत मत्लामत करती रहे । 
ऐसा मालूम पडता है कि साधाग्ण मसल्नहत तथा ध्याचाग नीति 
में वास्तव में यहीं से भेद पडना झआाग्स्स होत। है । चाहे हम 
किसी रूप में कतंन्य (/2एं9) की कल्पना क्‍यों न करें, हमास 
यह आशय द्वोता दे कि कर्तेग्य वह है ज्ञिसका पाल्नन फरने के 
क्षिये प्रत्येक मनुष्य को विवश फम्ना ठीक हो | जिस प्रकार किसी 
मनुष्य से ज़बद॑स्ती क़र्ज़ा वापिस ज्लिया जाता है उसी प्रकार 
उस से ज़बद॑स्ती कर्तव्य का पालन कराया ज्ञा सकता है | जय 
तक हम यह नहीं समझते कि किसी बातका ज़बदंस्ती फगना टीक है 
तब तक हम उस घात को कतेब्य ही नहीं कहते। यह बात दूसरी दे कि 


दूरद्शिता ऋथवा झन्य मनुष्यों के हित फे विचार से दम किसी 
। | 
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की 


पुष्य को कर्तेब्य-पाज्तन करने के लिये वास्तव सें विवश न करे । 
डिन्तु यह बात साक्र तौर से समस्की जाती है कि यदि हम उस 
मनुष्य को कर्तव्य पात्नन के जिये विवड्ा करेंगे तो उस मलुष्य 
फो शिकायत का कोई श्षधिकार न होगा । इस फे विपरीत 
बहुत सी ऐसी बातें भी हैं ज्ञिन को हम चाहते हैं कि और 
भादमी करें तथा हम उन बातों को फरने के लिये करने वालों 
को पसन्द करते हैं या उसकी प्रशंसा करते हैं; किन्तु फिर भी 
उम यह मानते हैं कि वे आ्लादमी ऐसा करने के लिये विवश नहीं 
भथात ऐसा करता उनका नैतिक कर्तव्य (४००४) 00॥888४00) 
। ऐसा न करने के कारण हम उन की निन्‍्दा 
गहीं करते अर्थात्‌ हम इस बात के दिये उन को दण्ड का उचित्त 
ग्रे नहीं समझते । दूयड के उच्चित पान्न होने या न होने का 
विचार कैसे उत्पन्न हुवा-इसका पता स्यात्‌ झागे चलकर चलेगा; 
किस्तु मेरा ख्याज्न है कि निस्‍्सन्‍्देह ठीक या बे ठीक ध्यर्थातू 
प्रणव की कल्पना की तह में यह सेद ही काम कर रहा है। दम 
आचरण को उस सीमा तक गुल्षत समसते हैं या किसी 
अन्य प्रकार से अपनी अस्वीकृति देते हैं, ज्ञिस सीमा तक 
हम यह समझने हैं कि उक्त काम के लिये दए्ड मिल्नना चाहिये 
न नहीं । हम फह्दते है कि ऐसा २ करना ठीक द्ोमा या केवल्ल 
*रसनीय होगा जब फि हमारी इच्छा होती है कि ऐसा करने 
$ लिये उस मुष्य फो, झिस का इस कार्य से संबल्ध दै, 
रेस प्रकार करने फे लिये चिवश किया जाये, प्रज्ोभन दिया 
जाय या जबरदस्ती की जाय | 


उपरोक्त वात साधारण झ्ाचार नीति तथा मसल्लहत शौर 
पर्तसत्तीयता ( ४४०४७४97९५७) का भेद बताती दे | झभी न्याय 


ध्याय से सम्यन्ध 





ध्यर्थात्‌ इल्साफ़ क्षीर ध्याचाग्नीति की अन्य शाखाओं का भेद्‌ 
मालूम करना है। आचारशास्त्र के लेखकों ने नेतिक कर्तव्यों 
के दो भेद किये हैं । एक लो वे कर्तव्य द्ोते हैं जिन को करना 
यद्यपि आवश्यक है, किन्तु जिन को करने के अवसर हमारी 
इच्छा पर कोड दिये जाते हैँ, जैसे दान या उपकार के काम | 
दान देना तथा उपकार करना हमारा भर्म है किन्तु यह आवश्यक 
नहीं है कि किसी विशेष मनुष्य ही को दान दें या उसका उपकार 
करें तथा किसी निर्धारित समय पर ही ऐसा करें। इस प्रकार के 
कर्तव्य झपूर्ण कर्तव्य कह्दे जाते हैं दूमरे वे कर्तव्य होते हैं जिन 
का पाक्नन करना सदैव आवश्यक होता है। इस प्रकार के 
कर्तव्यों को पूर्या कर्तव्य कहते हैं। अधिक नपी तुत्बी दार्शनिक 
भाषा में हम इस प्रकार कद्ट सकते हैं. कि पूर्ण कर्तव्य वे होते हैं 
जिन के साथ २ कोई मनुष्य या कतिपय मनुष्य अधिकार के 
पात्र हो जाते हैं । अपूर्ण कर्तव्य वे होते हैं जिनके कारण कोई, 
ध्यधिकार का पात्र नहीं होता | मेरे विचार में ठीफ यही भेद 
न्याय अथात्‌ इनसाफ़ तथा अन्य नेतिक कर्तंन्यों में है | न्याय 
शब्द के भिन्न २ साधाग्ण प्रयोगों फे जो उदाहर्णा इस अध्याय 
के धारस्म में दिये गये हैं उन सब उदाहर्णों में साधाग्युतया 
व्यक्तिगत अधिकार या हक़ फा भाव मौजूद है। चाहे झन्याय 
या वे इन्साफ्री किसी फा मात्न छीनने में हो, चाहे उसके साथ 
विश्वासघान करने में हो, या उसके साय ऐसा बर्ताव करने में 
हो जिसका वह धकधिकारी नहीं है, या उसके साथ उन मनुष्यों 
की अपेक्षा चुरा व्यवहार करने में हो जिन के दावे (था ) 
उस से ऋधिक नहीं हैं, प्रत्येक दुशा में न्‍्याय की कल्पना में 
दो बाते मौजूद हँ---एक तो दूषित कार्य जो हुवा है ओर 
दूसरे वह मलुष्य जिस के साथ दृषित फार्य हुवा है। किसी 


पांचवां अध्याय॑ 
वन न पता + ३३५८४ कलर सर तक + कस 
भुुष्य के साथ दूसरे मनुष्यों की झपेक्षा अच्छों»बर्ताव-दरने 
से भी झन्याय हो सकता है। किन्तु इस दक्षा में हाति उस 
भेनुध्य के प्रतिहृवन्दियों को पहुंचती है । मेरी समभ में यह 
पात अर्थात्‌ नेतिक कर्तव्य के साथ २ +सी मनुष्य में ध्रधिकार का 
हीना-ल्याय तथा डदाएता या परोपकार का विशेष भेद है । 
"याय स फव्न उसी बात का ध्याशय नहीं होता है जिस का 
करना ठीक है झलौर जिस का न करना ग्रल॑न दै वरन्‌ न्‍्याय से 
. “पचीज्ञ का झास्य होता है जिस का दावा और कोई आदमी 
धपना नेतिक झधिकार बताकर हम पर कर सकता है । हमारी 
उदारता था हमारे पंगेपकार का पात्र बनने का किसी को 
भतिक अधिक, नहीं है, क्योंकि हम पर कोई, नेतिक बन्धन 
नहीं है कि हम किसी विशेष व्यक्ति के प्रति उद्गारता दिखायें 
था, उस का उपकार करें | जो उदाहरण इस ठीक परिभाषा के 
«. ध 

प्रतिकूल मालूम पड़ते हैं वे ऐसे उदाहरण हैं मो इसके बहुत ही 
भधिक झजुकून हैं | यदि कोई श्माचार शास्त्री इस बात को 
प्रतिपादित करने का प्रयत्न काता है-जेसा कि कुछ श्याचार 
शास्त्रियों ने किया भी है-कि यदि कोई विशेष व्यक्ति नहीं ती 

डी मिक्षकर मनुष्य जाति तो उस सब भज.ई की प्रधिक री 
हैजो हम कर सकते हैं-तो वह तत्दोण ही अपने पृव पक्ष में 
,वरता तथा उपकार को न्‍यय के साथ सम्मिल्नित कर देता 

| नह यह कहने के लिये वित्रश होता दे कि यथा शाक्त प्रयत्न 
झरा हम समाज के ऋण से उन्कूण हो श्चकते हैं | इस प्रकार 
<ताग यथा शक्ति भज्नाई करने का प्रयत्न करना क्षण चुकाने 

समान हो जाता है | या वह यह भी कद सकता है कि जो 
उठ समाज हमारे लिये करता है. उस का बदला इस से कम 
उँछे नहीं हो सकता कि हम समाज की भलाई का यथा शक्ति 
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प्रयत्न करे | इस दशा में भज्नाई करने का यथा शक्ति प्रयत्न 
कृनज्ञधा-मकराशन का रूप प्रदण कर लेता है । यह दोसनों बातें 
धअर्थात्‌ क्रूण का चुकाना तथा ऊृनज्ञता-प्रद्शन न्याय के 

ध्मन्तर्गत है । न्याय या इल्साफ़ के साथ अधिकार लगा हुवा है 
परगेंपआर के साथ अधिकार-पान्नता का प्रभ्न॑ नहीं है । जो न्याय 
ध्र्थात्‌ इन्साफ़ तथा साधारण आचार नीति में यह सेद नहीं 
मानता वह दोनों को गडमड कर देता है । 


इस बात को मालूम करने के बाद कि न्याय का विचार 
किन २ भिन्न २ तत्वों से बनता है हम को यह बात मालूम 
करने का प्रेयट्न करना चाहिये कि जो भावना इस विचार 
कै साथ उठती है वह फोई विशेष नेसर्गिक देवाज्ञा है या यह 
भावना कतिपय ज्ञात नियर्मों के अनुसार इस विचार ही से 
, विक्रसित हुई है ओर विशेषतयां क्या इस प्रकार की भावना 
भस्लहत फे विचार से उत्पन्न ही सकती है ? 


मेरा पिचार है कि “न्याय का भाव ( डिशात्राग0षां ) 
किसी ऐसी चीज़ से उत्पन्न नहीं होता जिस को हम साधारण- 
तया या ठीक तौर से मस्लहत का विचार कह सकते हों, किन्तु 
'यायो या 'इन्साफ के विचार में जो कुछ आचास्युक्तता दे 
वह मसल्ल्षत के विचार से उत्पन्न हुई है । 


हम प्रमाणित कर चुके हैँ कि 'न्‍्याय” की भावना के दो 
झुख्य झ्मवयत ( 77870५।0॥8 ) ये दँ-....उस मनुष्य को दयड 
देने की इच्छा जिस ने हानि की है तथा इस बात का ज्ञान या 
विश्वास कि कोई मनुष्य या कुछ मनुष्य ऐसे हैं जिन को हानि 
पहुंची है । 
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मुझे यह प्रतीत होता है कि किसी को हानि पहुंचाने 
वाले को दरड देने की इच्छा दो भावों से खुद घखुद पेदा 
होती है। ये दो भाव आंत्म-रक्षा का आवेग तथा सहानुभूति 
को भावना दें । ये दोनों भाव बिल्कुक्ष प्राकृतिक हैं और या तो 
मिस (7780#7088) हैं या निसर्ग से मिलते जुक्षते हैं । 


यह प्राकृतिक है कि यदि हम को या उन मनुष्यों को, 

मित से हमें सहानुभूति है, हानि पहुंचाई जञायगी तो हम को 
जरा मालूम देगा या हम उस हानि को रोकने या उस हानि 
फा बदला लेने की चेष्टा करेंगे | यहां पर इस्र प्रकार के भाव 
की उत्पत्ति के विषय सें बाद-विवाद करने की आवश्यकता, 
नहीं है | चाहे यह निसर्ग हो या मनीषा का परिणाम-हम सब 
जानते हैं. कि ऐसा करना सब पशुओं की प्रकृति में दे क्‍योंकि 
हम देखते हैं कि प्रत्येक जानवर उन को द्वानि पहुंचाने का प्रयत्न 
करता है ज्ञो उस को या उस के बच्चों को हानि पहुंचाते हैं 
या 'जिन को वह. समझता है कि हानि पहुंचाने वाले हैं । यहां 
पर भलुष्यों तथा अन्य जानवरों में दो बातों' का भेद है । 
पहिज्ती बात तो यह है कि मलुष्यों में मछुष्य जाति तथा सब, 
शान-प्रहण-शील, सृष्टि के प्रति सद्दानुभूति द्वोता संभव, दे ॥ 
अन्य जानवर अपने बच्चों के साथ ही सद्दानुभूति रखते, हैं । 
कुछ उच्च अणी के जानवर ( 7४००)७ ) ऐसे बड़े जानवर के 
साथ सी सहानुभूति रखते हैं जो उन पर मेहरबान होता दे । 
दूसरी बात यहदै कि मनुष्यों की बुद्धि अधिक विकसित होती है। 
इस कारण भावों का, चाहे श्ात्म-सस्धन्धी हो चाहे सहानुभूति 
दायरा अधिक बड़ा होता है । सहानुभूति का दायरा 

बड़ा होने के विचार को छोड़कर भी मलुष्य अपनी अधिक: 
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विकसित बुद्धि फे कारण झपने तथा मनुष्य समाज के हित के 
सम्बन्ध को ज्ञिख का वह एक सभ्य है समझ सकता दे । वह 
जान सकता है कि जिस आचरण से साधारणतया समाज को 
इस्ती ( 5००७५ ) ख़तरे में पडती है उस को इस्ती भी 
ख़तरे में पडती है । इस कारण इस प्रकार के आचरण पर उस 
के अन्दर आत्म-रक्षा का निसरगे ( यदि यह बात निसग हो ) 
जागृत हो जाता है | इस अधिक विकसित बुद्धि तथा खाधारण- 
तया मनुष्य जाति के प्रति सहानुभूति का भाव रखने को 
छ्मता के कारण ही मनुष्य पझपती ज्ञाति, अपने देश तथा 
मनुष्य ज्ञाति का इस प्रकार ख्याल कर सकता है कि जिस से 
उनको हानि पहुंचाने वाले कार्यों को वेखकर उसके अन्दर 
सहानुभूति तथा बदला लेने के भाव जागृत हो जाते हैं । 
इस प्रकार न्याय के भाव में दयड देने की इच्छा का 
अवयव उस हानि का ज्ञो हमको या समाज्न को पहुंचती है, 
बदला लेने फी प्राकृतिक भाषता है। बदजा लेने के ख्यात्न 
में स्वत फोई श्याचार नीति नहीं है। जो श्मतचार नीति है 
वह यह है कि हम इस ख्यात्न को विल्कुल्न सामाजिक 
सहानुभूति के आधीन कर देते हैँ | प्राकृतिक भावना तो यह है 
कि किसी मनुष्य का जो कुछ भी काम हमें झरुचिकर हो हम 
उस से थुग माने अर्थात्‌ कुद्ध हों, किन्तु समाज का ख्याल 
आ जाने के कारण हम उन कार्मो से बुरा मानते हैं जो समाज 
के 2 अहितिकर हों । उदाहग्णत भनुष्य ऐसे काम से ऋद्ध 
होते हैं ज्ञो यद्यपि चन के लिये अहितिकर नहीं होता है वग्न 
समाज के लिये हानिकारक होता है | 
, चअहुत से मनुष्य कहँगे कि जब हम में इस प्रकार का भाव 
उत्पन्न होता है कि अस्याय हो रहा है तो हम उस समय समाज 
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या सामुदायिक हित का ध्यान नहीं ग्खते हैं वरन्‌ किसी व्यक्ति 

का.ख्यात्न करते हैँ । किन्तु इस प्रकार का कथन इस सिद्धान्त 
के विरुद्ध कोई आत्तप नहीं है । बेशक साधाग्यतया मनुष्यों 
को इस कारण क्रोध आता है कि उन्हें कष्ट पहुंचा है । किन्तु 
पह मनुष्य, जिस में इस प्रकार के क्रोध का क्षाव नेतिक भाव 
( (078) ०९॥7६ ) है श्र्थात्‌ जो क्रोध करने से पहिले इस 
बात का विचार करता है कि काम निन्‍्दनीय है सी या नहीं, 
चाहे प्राट रूप से अपने दिल में यह न कहे कि में समाज का 
पत्त ले रहा हूं किन्तु इस बात को अनुभव अवश्य करता है कि 
वह एक ऐसे नियम का पालन का रहा है जो उस के तथा 
समाज के लिये हितकर है। यदि वहू इस बात का अनुभव 
नहीं करता है अर्थात्‌ यदि वह केवल इस ही बात का विचार 
करता है कि उस फार्य का उस पर क्या प्रभाव पड़ता है तो वह 
मनुष्य इस वात को नहीं ज्ञानता कि में सत्य पर हूं या नहीं । 
ऐसा मनुष्य अपने कार्यों के उचित या अनुजित होने का 
विचार नहीं करता है | इस बात को उपयोगितावाद के विरोधी 
आचार शास्त्रियों ने भी माना है | जब कान्‍्ट (जैसा कि पहिले 
भी लिखा जा चुका है ) आचार नीति का मुख्य सिद्धान्त यह 
बताता है कि इस प्रकार शआ्राचरश करे कि जिस से तुम्हारे 
आचरण के नियम को सब सददेतुक धर्मवादी (+४४४078]808) 
क़ानून मान के तो वह वास्तव में इस बात को मान लेता हैं 
कि जब कोई व्यक्ति किसी कार्य के आआाचाग-युक्त होने का 
निर्णय करता है तो उस के दमाग में मनुष्य जाति या समाज 
का ख्याल गहना चाहिये | यदि कान्‍्ट का यह शआआशय नहीं है 
तो उस का कथन निरर्थक है | मत्ला यह कैसे हो सकता दे कि 
विल्कुल ख़दग्रज़ी से भरे हुवे नियम को सारे सहेतुक धर्मवादी 
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मान छेंगे | यदि कान्‍्ट के कथन के कुछ ध्यर्थ हो सकते हैं तो 
यही होने चाहियें कि हमको ऐसे नियम के अनुसार आचरण 
करना चाहिये कि जिस नियम को सारे सद्देतुक धमवादी सामु- 
दायिक द्वित के विचार से मान ले । 


घच्छी तरह समम्काने के ल्षिये सब बातों को फिर दुंहराये 
लेते हैं। “न्याय” का विचार दो बातों फी कल्पना करता है; एक 
तो झाचरण का नियम ओर दूसरा वह भाव ( 507गा॥०76 ) 
जो इस नियम की अचुमति देता है। श्राचरण का नियम मनुष्य 
' मान्न के लिये समझा जाना चाहिये और उन के क्षिये हितकर॑ 
होना चाहिये | न्‍्याय का भाव इस बात की इच्छा है कि जो 
क्ञोग आचरंण के नियम का उल्लंघन करें उत्त को दयड॑ 
मिज्नना चाहिये। इस के साथ २ किसी श्मादमी या बहुत से 
शआादमियों का भी ध्यान होता हैं ज्ञिन को श्ाचरण का नियम 
उल्लंघन करने से हानि पहुंचती दे ओर उनके अधिकार कुचले 
जाते हैं। न्याय का भाव ( 5०7गाछ ) मुझे इस बात की 
प्राकृतिक इच्छा जञांन पड़ती है कि उन्त ्ञोगों को हानि पहुँचाई 
जावे ज्ञो दम को या उन को जिन से हमें सहानुभूति दे हानि 
पहुंचावें । यह इच्छा सब जानवरों में पाई जाती हैं । 


इस समस्या पर विचार करते हुवे मेंने इस बात का वर्यान 
किया है कि पच्याय होने पर किसी व्यक्ति या कतिपय व्यक्तियों 
का अधिकार कुचल्ला जांता है। अच्छा तो अधिकार कुचले 
जाने का कया अर्थ है ? जब हम कहते हैं कि असुक चीज़ पर 
ध्यमुक व्यक्ति का अधिकार है तो हमारा शआशय द्दोता है कि 
उस व्यक्ति का समाज पर पूरा दावा है कि समाज उस व्यक्ति 
को वह चीज़, क़ानून की वाक़त, शिक्षा अथवा क्षोक-मत के 
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द्वारा दिज्लकाये । हम हस बात को प्रमाणित करने के लिये, कि 
इमुक वस्तु पर असुक व्यक्ति का अधिकार नही है; इस बात 
को प्रमाणित करते हैं कि समाज को उस वस्तु को उस व्यक्ति 
को दिल्लाने का प्रबन्ध नहीं करना चाहिये किन्तु उस वस्तु की 
प्राप्ति को उस व्यक्ति के भाग्य या उद्योग पर छोड़ देना चाहिये | 
इस प्रकार हम कहते दे. कि प्रत्येक मनुष्य को अधिकार दे कि 
किसी व्यवसाय में इमान्दारी के साथ स्पर्धा अथात्‌ सुक़ाबिला 
काता हुवा जितना कमा सके कमाये क्‍योंकि समाज को नहीं 
घाहिये कि वह उस ध्यादमी को ईमानदारी के साथ यथाशक्ति 
फप्नाने से रोके | किन्तु उस आदमी को यह अधिकार नहीं है 
कि वह ३००) मालिक क॒मायेगा। चाहे वह ईतना कमा रहा हो 
क्योंकि समाज इस बात की ज़िम्मेदार नहीं है कि वह ३००) 
झवश्य कमाये ।इस के विपरीत यदिं उस के पास तीन प्रतिशत: 
व्याज्ञ का ९१० सहसरत पौगड का स्ठाक छाथात्‌ कस्पनी कार्मज्ञ है 
तो उस का अधिकार है कि वर्ष भर में उसे ३०० पौन्‍्ड मिल 
क्योंकि समाज पर ज़िम्मेदारी आज्लाती है कि वह उस को 
उसके मूलधन पर इतने पोणड की आय करावे | 

इस प्रकार मेरा विचार है. कि अधिकार रखने का मतलब 
किसी ऐसी चीज़ को रखना है. जिस को कब्जे से बाहर न जाने 
देना समाज का धर्म हैं। यदि कोई आक्षैप करने वाला मेरे 
प्रश्न करे कि समाज को ऐसा क्‍यों करना चाहिये तो में इस फे 
सिवाय कुछ उत्तर नहीं दे सकता कि सार्वजनिक हित के विचार 
से ऐसा करना चाहिये । यदि सार्वजनिक छिंत का विचार ऐसा 
करने के लिये काफी ज़ोग्दार प्रमाण नहीं मालुम पड़ता है तो उसका 
कारण यह है कि हमारे न्याय के भाव की सीव कैषष्ल हेतुवाद 
दी पर नहीं है बरन्‌ इस भाव में पशु-प्रकृति अर्थात्‌ बदला लेने 
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फी इच्छा सी बहुत हृद तक शामित्न है | यह बदला लेने की 
इच्छा इस कार्य आचारयुक्त ठहगाई जा सकती हैं. क्‍योंकि 
इस का एक बहुत बड़ी उपयोगिता से सस्यन्ध है । यह बहुत 
बडी उपयोगिता “हिफ्राज़त' हैं। हमारे लिये द्वितकर वातों में सब्र 
से अधिक महत्वपूर्ण बात 'हिफ़ाजत' है| यौर सारी 'स्ासाग्कि 
लाभदायक बाते ऐसी हैँ लिनकी एक आदमी को “आवश्यकता 
है किन्तु दूसरे को नहीं है | इन ज्ञाभदायक वार्तों में से बहुन सी 
ऐसी हैं जिन को आवश्यकता पड़ने पर दम सहर्ष छोड सकते हैं 
या उन के स्थान की ध्यन्य प्रकार से पूर्ति कर सकते हैं । किन्तु 
बिना “हिफ़ाजत! ( 56०प्रापा9 2 के किसी शादमी का काम 
नहीं चन्न सकता । “हिफ्लाजत' होने की दशा द्वी मे अन्य मनुष्य 
हमको हानि नहीं पहुंचा सकता | हिफाजत होने ही पर इष्ट 
पदार्थ हमारे काम के हैं नहीं तो क्षणशिक्र उपयोग के/अतिरिक्त इष्ट 
पदाथों का हमारे लिये कोई मोल नहीं रहता क्योकि यह अरदेशा 
बना रद्दता है कि ज्यूंही कोई हम से मजबूब आदमी हमको 
मिलेगा तत्काल्न द्वी हमें इन पदाथों से वब््चित कर देगा। इस 
कारण उदर-पूर्ति के बाद सब श्रावश्यकताओं में सब से अधिक 
झनिवाय आवश्यकता हिफाजत की है। ओर हिफाज़ञत उस 
समय तक नहीं हो सकती जब तक कि वह संस्था, जिसके 
सुषुद द्विफाजत का काम हो, सदैव अपने काम पर मुस्तेद न 
रहे | इस कारश हमारी यह कल्पना--कि अन्‍य मनुष्यों का 
कर्तव्य है कि हिफाज़न के काम में, जिस पर हमाग अस्तित्त तक 
निर्भर दे, हमारा हाथ बटार्वे---इतनी रृढ़ दो जाती है जितनी 
पझधिक साधाग्या उपयोगी कायौ के विषय में नहीं होती । 

इस प्रकार हिफाज़त का दावा अन्य उपयोगी कार्यों से 
बिल्कुप्त सिन्‍न हो जाता है और निस्पेक्षता ( 080)प87888) 
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का रूप धारण कर लेता है श्पर्थात्‌ प्रत्यक्ष में यह मालूम पड़ता 
है कि इस दावे का आधार ध्यल्य बातों का ख्याल नहीं है | यदि 
न्याय का उपरोक्त विश्लेषण या स्पष्टीकरण न्याय की कल्पना 
का ठीक वृत्तान्त नहीं है-यदि न्‍्याय का उपयोगिता के विचार 
से कुछ सम्बन्ध नहीं है, यदि न्याय ऐसा शअंढर्श है 
मिस्र को मस्तिष्क अपने ही अन्दर दृष्टि डाल कर जान 
सकता है-तो समझ में नहीं आता कि यह आन्तरिक आदेश 
कर्ता ( शरागछ 0780७ ) इतना सन्दिग्ध क्यों ड्टे १ क्यों बहुत 
सी बातें एक प्रकार से विचार करने से उचित मालूम पड़ती है 
और फिर दूसरी प्रकार से विचार करने से वे द्वी बातें अनुचित 
मालुमभ पड़ती हें [ 


हम से बार २ कहा जाता है कि उपयोगिता का आदर्श 
अ्निश्चित है । प्रत्येक मनुष्य मिन्‍न २ प्रकार से अर्थ लेता दे । 
इस कांग्य्‌ ल्याय के शआदर्शों का पालन उचित दे ज्ञो नित्य 
( ॥0068]8 ), झनिवाये ( [0०४४8८७४०)७ ) तथा भुूल्ल से 
मुक्त ( एमरणगाधध८80))० ) है तथा जो अपने प्रमाण स्वयं दे 
ओर जिन पर लोकमत के परिवर्तन का कोई प्रभाव नहीं पड़ता 
| इस कथन से स्थात्‌ कोई कढुपना करे कि न्याय से संबन्ध 
रखने वाले प्रश्न निर्विवाद हैं तथा यदि हम “स्याया को अपने 
आचरण का नियम बना तो प्रत्येक आचार के ठीक बे ठीक 
होने का निर्यय ऐसे असिन्दिग्ध रूप से द्ोगा जेसे किसी 
गणित के प्रश्न के उत्तर के ठीक या ग़लत होने का निर्णय हो 
जाता है | किन्तु यह बात बिल्कुल ग़लत है । जितना विवादा- 
त्मक यह विषय है कि समाज के लिये कया हितकर हैं योर 
क्या झहितकर, उतत्ता ही विवादात्मक यह विषय है कि क्या 
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उचित श्ञर्थात्‌ स्थाय-संगत दे झमोर क्या अनुचित अर्थात्‌ न्‍्याय 
के विरुद्ध । केवल भिन्‍त २ जातियों तथा व्यक्तियों दी में न्‍्याय 
की कल्पनायें भिन्‍न २ नहीं हे वरन एक ही व्यक्ति के मस्तिष्क में 
भी न्याय फी करूपना का आधार कोई एक नियम, सिद्धान्त या उसूल 
नहीं है । एक ही व्यक्ति की भी स्याय क्री फलपना बहुत से 
नियमों, सिद्धान्तों या उसूलों से मिक्षकर बनती है। कभी २ 
ऐसा भी होता है कि इन भिन्न २ नियर्मों, सिद्धान्तों या उसूलों 
के आदेश समान नहीं होते हैँ झोर ऐसी दशा सें ओर उस 
समय वह व्यक्ति या तो किसी अन्य आदर्श का आसरा लेता 
है या अपनी ही पसन्द को काम में लाता हैं । 


उदादग्यतः कुछ अआदमियों का कहना है कि किसी 
आदमी को इस कारण दण्ड देना, कि दूसरों को उदाहरण हो, 
अनुचित हैं | दग्ड उस द्वी दशा में ठीक हैं जब कि दयड भोगने 
वाले के फायदे ही के लिये दयड दिया ज्लाय | दूसरे क्लोग इस 
सेबिल्कुज्त उल्टी बात 'कहते हैं । उन का कहना दे कि समझदार 
श्रादमियों को उन्दीं के फ़ायदे फे लिये दयड देना नादिग्शाददी 
'तथा पझन्याय है| यदि'फेवल उन्हीं के फायदे का प्रश्न दे तो - 
शअपने फायदे को वे स्वयं ही समझ सकते हैं | हां | उत्तर को इस 
कारण दयड दिया जा सकता है कि दूसरे आदमियों में वह 
बुराई न फेले | आत्म-रक्षा के विचार से ऐसा करना स्याय- 
संगत है । मिस्टर ओवेन ( 0७० ) का कहना है. कि दंड 
देना बिल्कुल ही अनुचित हैं क्‍योंकि सुज्नरिम ने अपना चरित्र 
-आप ही नहीं बनाया है । अपनी शिक्षा तथा अपने चारों ओर 
की परिस्थिति के 'कारण' मुजरिम बन गया हैं। इन सब बातों 
के लिये वह ज़िम्मेदार नहीं है | ऊपर से ये सब मत बिल्कुल 
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९ शा अर जहा आ5 ३ 4 या क पहर न ाााइत हक तप 
पुक्ति-संगत प्रतीत होते हैं । जब्न,तक इन प्रश्नों पर केवल ज्यायसंग्रत 
था उचित होने की दंष्टि से विध्वार किया जायगा और , न्याय के 
उत आधारभूत सिद्धाल्तों पर ध्यान ने दिया ज्ञायग़ा जिन पर 
न्याय की प्रमाणिकता निभर है, तो मेरी समझ में नहीं आता कि 
उपरोक्त तीनों मर्तों में से क्रिसी-एक मत का ख़यड़न क्रिस प्रकार 
किया ज्ञासकता है। तीनी मर्तों ने न्याय का सर्वस्ेस्मत -मिन्न पर. 
आशय लिंया है। पहिल्ला मत कहता है कि यह मानी हुई बात 
है कि दूसरे आदमियों के भले के लिये किसी व्यक्ति क्री बिना 
उसकी इच्छा के कुरत्राती करना आम्याम्र है | दुसरे मत का 
कहना है कि यह ब्रात मानी हुई है कि आत्म-रक्षा का ध्यान 
स्याय-संगत है और यह अन्याय 'है कि किसी मनुष्य को उसकी 
रक्षा के विरुद्ध यह मानने के :लिये “विवश किया 'लाय कि अभुफ 
गम उस के लिये हितकर है। ओरोवेन-के अलुयायियों का कहत्ता 
कि यह मारी हुई बात हैं /कि किसी अनुष्य को ऐसे -काम के 
लिंये, जिसका यह ज़िम्मेदार नहीं-है, दर. देता अनुचित है 
इन तौलों म्तों में से प्रत्येक मंत उस संश्नय तक अखयडनींय रहेगा 
जबतक कि उस मत के अलुया ग्रिय्रों ।को न्याय के उस उ्सूल फ्रे 
भतिरिक्ति, जिस को उन्होंने मान रक्‍्खा है, किसी और ड्सूल 
'फो मानने के लिये वित्र हे 
श न किया जाया | "अन्न, तक भिन्न २ 
उसून रहेंगे, पत्येक मह्त अपने दावे के सबूत में 
के 'त्येक मत को अपनी ही न्‍्थाय की कह्पन्ना स्थिर रखने 
लिये न्याय की श्मन्य कल्पनाओं को, जो उस की कह्पना के 
समान ही प्रमाणिक है पड़ेगा सा हु 
५! उीपलता प्रढ़ेगा। थह फ़िठिनाइयां है 
सदैव से तसज्ञानियों ने ईन-कठिनाइयों प्को- है 
धन कठिनाइयों है बचने है 35 अनुभव 'किया ट्टै । 
'से बचने क्री बहुत-सी यूक्तिग़रे 
रत युक्तियों पे आन 'उफियर सी सोच्ची हैं। !किन्ह्‌ 
(या. दूर , नहीं. हीतीं, 'फैवल्न, उन्त का. रुख 
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फिर जाता हैं। उपरोक्त तीनों कठिनाइयों में से अन्तिम फठि* 
नाई से बचने के लिये जो युक्ति सोची है वह इच्छा की 
स्वतंत्रता फहाती है | दयड देने के कार्य को युक्ति-संगत प्रमा- 
'शित करने के लिये कहते हैं कि मुजरिम फी इच्छा तो स्वतंत्र 
थी | दूसरी कठिनाई से-अर्थात्‌ किसी मनुष्य फो उस ही के 
ज्ञाभ के लिये दण्ड देना अनुचित है--बचने के लिये इस वात 
की कल्पना करल्ली गई है कि फिसी अज्ञात समय में समाज के 
'सब सभयों ने इस बात्त का मुझाहिदा ( ००9॥8०% ) कर 
लिया था कि हम सब कानूनों का पालन करेंगे तथा उनके 
उल्लंघन करने की दशा में दण्ड के पात्र होंगे झयौर इस प्रकार 
या तो अपने या समाज के लाभ के विचार से क़ानून बनाने 
वालों को वह अधिकार दे दिया था जो ऐसा न फरने की 
'दशा में उनको नहीं होता | यह ख्याज्न किया जाता था कि 
इस दिल्ल को ख़ुश करने वाले विचार से सब दिकक़त दूर हो 
गई है तथा दण्ड का देना क्‍्याय-सड़त सिद्ध हो जाता है 
क्योंकि यह बात मानी हुई है कि मनुष्य फो उस ही की इच्छा 
के अनुसार दण्ड देना अनुचित नहीं है । यह प्रमाणित करना 
ध्नावश्यक दे कि उपरोक्त विचार यदि केवक्ष कल्पना-मात्र न 
समझा जाय त्तो भी न्याय का यह उसूल--कि मनुष्य फो उस 
ही की इच्छा के अनुसार दयड देना अनुचित नहीं दै---भन्य 
उसूलों से, जो पेश किये जाते हैं, आधिक प्रमाणिक नहीं है। 
इस बात से पता चलता दै कि किस प्रकार बिना किसी नियम 
' का अनुसरण करे न्याय के कल्पित सिद्धान्त ( 50ण070४४ं 
फ्र।णए0688 ) बन जाते छठे । ऐसा मालूम पडता ड्लै कि यह 
उसूल तो कानूनी अदालतों फी सहूलियत के लिये बना लिया 
गया है। किन्तु कानूनी अदाकषतें भी इस उसूल का पूर्णरूप से 
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पाज्नन नहीं कर | सकती हैं क्योंकि इच्छापुवक किये हुवे मुझा- 
हिंदों को भी छल्ल, या कभी २ केवल भूल या ग़लत सूचना 
की बिना पर रद कर देती दें । अस्तु । 


दयड देने की न्‍्याय-युक्तता को मान लेने पर भरी 
यह बात बड़ीं द्वादप्नस्त ग्हती है कि जुर्म के लिये कितना 
दयड देना उचित है । न्याय के, खारस्भिक दथा स्वाभाविक, 
भाव को कोई नियम इतना प्रबत्न नहीं: मालूम पड़ता जितना 
यह नियम-कि आंख आंख के लिग्रे ओर दात दांत के लिये, |, 
यहूदियों तया मुसलमानों के क़ानून के इस सिद्धान्त को यूरुप 
मे अमली उसूल मानना साधारणतया छोड़ दिया हैं. । किन्तु 
मुझे; सन्देद् हैं कि बहुत से मनुष्य दिल्क में इस बात को पसन्द 
करते हैं | संगोगवश जब किसी मुजरिम को इस ही, परिमाण 
में दगड मिल्नता तो जन स्पधारण सन्तुष्द होते हैँ । इससे पता 
चजत्ता है कि इस प्रकार के दयड-का भाव, कितना प्राकृतिक या. 
स्वाभाविक हैं | कुछ शआदमियों- का क्विर है" कि. जुर्म के, 
अनुसार ही दयड देना उचित है थर्थात्‌ सुत्नरिक् फो। उसके; 
नेतिक अपराध (2४०7७) 8५7४) के अनुसार दरणडः मछता 
चाहिये । नेतिक अपराध चापने का उन्तका पेमाना चाहे" कुछ 
भी हो, ये: लोग इस बात का विचार: नहीं करते कि किसी- 
जुर्म को करने से रोक के लिये कितने दयड, की आवश्यकता 
है। दूसरे मनुष्यों का कहना: है कि दण्ड. देते- समय केवल 
इस ही वात को ध्यान में रखना चाहिये कि कितना दयगड 
देना चाहिये जिस से फिर ऐसा जुम न हो । इन ल्लोगों का 
कहना है कि किसी मनुण्य का चाहे कुछ ही, अ्रपगध क्यों च 
हो उसको इतना दयड देना उचित है कि जिससे. यह मनुष्य 


१२६ न्याय से सम्बन्ध 


फिर उस अपराध को दुबारा न करे तथा, दुसरे ज्लोग उसका 
धश्नुसरण न करें। इस से अधिक दयड देना उचित नहीं है। 


एक आर विषय का, जिसका पहिले वणन हो चुका है, 
उदाहरण लीजिये | (0०-०ए९०/४४ए७ उ॥0प7४/0४)] ैै88008- 
9707 में कार्य-दुक्तता के कारण अधिक प्रतिफ्न देना न्‍्याय- 
सगत है या नहीं ? ज्ञिन ज्लोगों का विचार है कि कार्य-दक्षता 
के कारण अ्रधिकर प्रतिफल देना उचित नहीं है उन ह्लोगों का 
कहना दे कि जो फोई भी यथाशक्ति प्रयत्न फग्ता है बराबर 
प्रतिफक्ष का अधिकारी है । जितना उससे हो सकता है वह 
करता दे । यह उसका क़सूर नहीं है कि वह ध्यधिक दक्ष नहीं 
है । इस फारणा उस्ते कम प्रतिफंझ्ले देना उचित नहीं है । कार्य 
में अधिक दत्त होनेवालों को तो ओर' भी बहुत से ज्ञाभ हैं । 
उत्तकी प्रश्सेसा होती है । उनका प्रभाव व्मधिक होता है । दष्तता 
के कारण उनका चित्त अधिक प्रसन्‍न गरहता है | इस कारण 
उसको अधिक प्रतिफल देने की प्यावश्यकत्ता नहीं है । न्याय 
तो यह कहता है कि समाज को ऐसा प्रबन्ध करना चाहिये 
फि जिससे सब मनुष्यों फो उन्‍्नत्ति का समान अ्मवसर रहे । 
समात्ञ को उन ल्लोगों के 'साथ #मोर 'रियायत नहीं करनी 
प्वाहिये जिन्‍्हे पहिले ही से उन्‍नति का अधिक श्यवमर है। 
जिन लोगों का विचार है कि कार्य-दक्षुता के कारण अधक 
प्रतिफन मिलना चाहिये उनका कथन है कि दक्ष कारीगर समाज 
फा अधिक काम करते दे तथा उनका काम अधिक फायदेमन्द 
होता है इस कारण वे क्लोग अधिक ग्रतिफन्न के अधिकारी हैं । 
जो फाम खत झादमी मिल कर फरते हैं उस काम में दक्ष 
कारीगर का अधिक भाग होता है, इस कारण उसको अधिक 
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अन्य जट 


प्रतिफन्न न देना एक प्रकार का लुटेरापन दे | यदि उसको ओरों' 
के वराबर ही प्रतिफन्न दिया जाता है तो उससे ओरों के बगबर 
ही फामलेना चाहिये | उसकी श्रधिक दक्षता के अनुसार उससे 
कम समय काम लेना चाहिये तथा कम मेहनत करानी चाहिये | 
न्याय के इन परस्पर विरोधात्मक सिद्धान्तों का निणाय कौन 
करेगा ? दोनों पल्चवाले न्याय का शाश्रय लेते हैं , दोनों न्याय 
के भिन्‍न २ रूप ज्ेते हैं | एक पच्त इस बात पर दृष्टि रखता 
है कि प्रत्येक व्यक्ति को फितना मिन्नना न्‍्याय-सेगत दै । दूसरा 
पक्ष इस वात को ध्यान में रखता है कि समाज फो कितना देना 
स्याय-संगत है । प्रत्येक का दावा उसके दृष्टि-फोण के पझनुसार 
झाखयटनीय है । न्याय फी बिना पर किसी एक पत्त को अधिक 
धच्छा केवल स्वेच्छाचुसार (2 शप्धापोए ) ही बताया 
जा सकता है। एफ मात्र सामानज्षिक उपयोगिता ही इस बात 
फा निर्णय कर सकती है कि फोनसा पत्त अधिक सास्य है। 


एसी प्रकार ऐेक्ख छगाने के सम्बन्ध में स्री बहुत से 
पररुषर विरोधात्मक न्याय के उलूल उपस्थित होते हैं । कुछ 
ध्ादमियों फा कहना है कि झार्थिफ आय के अनुसार है टेक्स 
क्गाना चाहिये | छुछ आादपियों की सम्मति है कि 
क्रमशः वर्धिन कर ( छाप्पै॥७प (85४007 ) चाहिये अर्थात्‌ 
जो झ्यादमी झ्रधिक बंदा सकते हैं उत्त से आअधिक प्रतिशन फे 
द्विसात्र से टैक्‍स लेना चहिये । प्राकृतिक न्याय फे कझानुसखार 
हध्यार्थिक श्याय पर विल्लकुत्त भी ध्यान न देना चाहिये। प्रत्येक 
मनुष्य से जब तक मित्त सफे बरायर देक्स होना चाहिये जिस 
प्रकार फिसी मैस या छुत्र के सब मेस्पर-चाहे उनकी आर्थिक 
आय कितनेही हो-8मान ( ?0708० ) झषिहाे लिये बगावर 
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चन्दा देते हूँ । चूकि सरकार क़ानून द्वारा सब की रक्षा करती है 
तथा सब को रक्षा की आवश्यकता द्ोती है, इस कारण न्याय यही५ 
है कि सव से रक्ता करने का बराबर मूल्य लिया जाये | यह बात 
स्याय-संगत समझी जाती है-ज्याय के विपरीत नहीं--कि सोदागर 
किसी चीज के दाम सब ख़रीदारें से-बिचा इस वात के ख्यात्त 
के कि उनकी आर्थिक स्थिति केसी है-समान ले | किन्तु जब 
इस ही सिद्धान्त के टेकक्‍स लगाने पर छ्गाया जाता दे तो 
इस सिद्धान्त के पोषक नहीं मिलते क्यों कि ऐसा फरना मनुष्यता 
के भाव तथा समाजिक सुसाधकता के विपरीत दे । किन्तु न्याय 
का जो उसूल बगबर टेक्स लगाने का समर्थन कर रहा दै 
उतना ही ठीक है जिनने वे उसूल जो बराबर टैक्स लगाने से 
विपक्ष में दियेजा सकते दें | रईसों से आधिकर टेक्स लेना न्‍्याय> 
संगत प्रमाणित करने के लिये आदमी यह युक्ति देने के लिये 
विवश होते हैं कि सरकार गरीबों की अपेक्ता रईसों के लिये 
अधिक काम करती है । किन्तु वास्तव में यह वात ठीक नहीं हैं। 
अमीर ज्ञोग तो कानून' तथा सरकार की अलुपस्थिति मे भी' 
सरीबों की अपेक्ता अपनी स्क्षा अधिक पध्यच्छी तरह कर सकते 
हैं और संभवत' गरीबों को अपना गुलाम बना लेने में कृतकार्य 
हो सकते हैं | कुछ ओर शआदमियों की सम्मति हे कि जीचन फी 
रत्ता के लिये तो सब्र को बराबर टेक्स देना चाहिये वर्योकि 
सब को अपनी जान बराबर प्यारी है किन्तु सम्पत्तिः आदि की 
रक्षा के लिये न्‍्यूनाधिक टेक्स देना चाहिये क्योंकि सब के पास 
समान धत्त सम्पत्ति नहीं है। दूसरे पध्यादमी इस सिद्धान्त के 
उत्तर सें कहते हैं कि सब मनुष्यों के लिये, जो कुछ भी जिस 
किसी के पास है, समान मुल्य का है | एक निधन मनुष्य के 
जिये एक रुपया उतना द्वी मूल्यवान्‌ है जितनी: एक अमीर को' 
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एक अशर्फ़ी । इन सब परस्पर विगेधात्मक सिद्धान्तों का 
निर्णय केवल उपयोगितावाद ही क्र सकता है । 


तो क्‍या नयाय-संगत शअर्थात्‌ उचित ( ४पढछ ) ओर 
मस्क्नहत अर्थात सुसाघकता में केवल कल्पित भेद है ) क्‍या 
मनुष्य जाति श्यब तक अ्रम में पडी हुईं थी जो यह सोचती थी 
कि स्याय (चंए४7०७ ) नीति (?०76ए ) से अधिक पवित्र 
चीज है तथा न्‍्याय-सड्भत होने पर ही किसी काम को मस्लहत 
या सुसाधकता के विचार से कश्ना चाहिये ? कदापि नहीं । 
न्‍याय के भाव की प्रकृति तथा उत्पत्ति का विवरण, जो हमने 
दिया है, “उचित” ओर “मस्लहत' में वास्तविक भेद मानता है । 
जो ज्ञोग इस वात को बिल्कुल घृणा की दृष्टि से देखते हैं कि 
किसी कार्य की आचार-युक्तता उसके परिणाम पर निर्भर होनी 
प्वाहिये वे न्‍्याय-युक्तता तथा मस्लहत के भेद को भुझ से 
अधिक मद्दत्त्व नहीं देते है । 


यद्यपि में उन्त सिद्धान्तों का विगेध करता हूं जो उप- 
योगिता को स्याय-युक्तता का आवार न मानकर न्याय-युक्तता 
का कतिपय शआदर्श अपने सन्मुख रखते हैं, किंतु में उस 
न्‍्याय-युक्तता फो, जिसका श्ाधार मुख्यतया उपयोगिता दै, 
सारी आचार नींति में सब से अधिक पवित्र तथा मान्य समझना 
हूं। न्‍्याय-युक्तता ( थप४४०४ ) कतिपय उन आचार विषयक 
नियमों का नाम दे जिनका मानुपिक भल्ताई फी प्रधान प्रधान 
चातों से सम्बन्ध है ओर जो इस कारण, बिना ओर किसी 
विचार के, झाचार-विपयक्र साधारण नियर्मों से अधिक मान्य 
हैं। न्‍्याय फे विचार की सुझ्य कल्पना-शर्थात किसी आदमी 
या कुछ आदमियों में प्रधिकार का रहना-इस बात को प्रदर्शित 


२१३० न्याय से सम्बन्ध 
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तथा प्रमाणिन फरंती हे कि न्‍याय-युक्तता से सम्बन्धे रखने 
धाल्ली बातें अधिक मान्य हैं । 


मनुष्य जाति के सुख फे लिये श्राचार-विषयंफ वें नियमः-- 
लो मनुष्यों को आपस में एक दूसरे फो हानि पहुंचाने से 
शोकते हँ-“उंन उसूलों से; जो मानुषिक, कार्यो फे किसी विशेष॑ 
विभाग का प्रबंध करने का सबसे अच्छा तरीका बताते हैं, अधिक 
ध्यांवश्यक है। इन नियमों में यह भी पिशेषत्ता दे कि मनुष्य ज्ञातिं 
की सारी सामाजिक भावनाओं का निर्याय मुख्यतया इन्द्ींके अनुसार 
होता है । इन नियमों का पाक्तन करने से ही मनुष्यों में शाति 
रहती हैं । यदि इस नियर्मों का पालन छरना नियम तथा इने 
का उल्लंघंन करनां अपवाद॑ न हो तो प्रत्येक मनुष्य दुसरे 
मनुष्य को दुश्मन समझने लगे ओर सदेव उससे अपनी ग्श्ां 
करने का प्रयत्न करता रहे । मनुष्य जाति इन नियर्मों का एक 
दूसरे से पालन कराने का अधिक प्रयत्न करती है क्योंकि 
"ऐसा करना पआवश्यक संमम॑ती हैं । दुरं-दर्शिता के विचार से 
'प्रत्येक मेनुंष्य 'को उपंदेश या प्रोत्साहन देने से 'मनुष्यों को' 
साभ हो सकता है या वे ऐसा भी सोच सकते हैं कि ऐसा करने 
से कुछ 'लाभ नहीं द्ोता है। प्रत्येक मनुष्य को यह निम्चय॑ 
'करादेना कि परोप॑कार फरना उसका कर्तव्य है निस्सन्देह समान 
'के लिये द्वितंकर है, फिन्तु' बहुत अधिक नहीं । ऐसा होना तो 
“सम्भव है कि किसी मनुष्य को इस बात की श्यार्वश्यकता न 
'पड़े कि दुसरे उसका उपकार करें, किंतु प्रत्येक मनुष्य को संदेव 





# इन नियमों में इमको उने नियमों को संम्मिलिंत करनां नहीं भूलना चाहिये 
जो एक दूसरे की स्वतन्त्रता में बांधा डालने से रोकते हैं । 
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इस वात की आवश्यकता रहती है कि दूसरे मनुष्य उसको हानि 
न पहुंचा | इस कारण वे आचार विपयक्र नियम, जो प्रत्यत्त 
रूप में प्रत्येक मनुष्य को दूसरे मनुष्यों ढ्वाग हानि पहुंचाये 
ज्ञाने से बचाते हैं तथा परोक्ष रीति पर प्रत्येक मनुष्य को कवत्त 
अपने ही ज्ञाभ का ध्यान रखने से रोकते है, ऐसे नियम होते 
है ज्ञिनको प्रत्येक मनुष्य दिल से चाहता है ओर इसमें अपना 
भला समभता है कि इन नियर्मों का प्रचार करे तथा अपने 
वचनों तथा कार्यो द्वारा इस नियमों का दूमरे मनुष्यों से पालन 
कराने का प्रयत्त करे। नियमों का पालन करने से ही इस 
यात की परीक्षा तथा निर्णय होता है कि कोई मलुष्य मनुष्य-समाज 
का सभ्य होने योग्य है या नहीं क्योंकि इस ही वात पर इस 
बान का ढारोमदार है कि वह मनुष्य उन मनुष्यों के लिये. झिन 
से उनका वास्ता पड़ेगा, फष्टप्रद्‌ (४ पांड७70० ) तो नहीं होगा । 
न्‍्याय-युक्तना की दृष्टि से मान्य बातों में मुख्यतया ये ही 
ध्राचार-विपयक नियम झाते हैँ | अन्याय के खास उद्गहस्पा 
वे हैं जब कोई किसी की चीज पर जबरदस्ती कठ्जा कर लेता 
है या किसी पर अनुचित वल्ल का प्रयोग करता हैं| इस उद्धा- 
हग्या से उतर कर वे उदाहरण हैं जब कोई बिता किसी 
कारण के किसी को बड़ चीज नहीं मिलने देना दे लिसका वह 
अधिफारी है। दोनों दशाओं में एक आदमी को हानि पहुंचती है । 





वेही प्रयल उद्देश्य, मो इन आरस्मिक शआाचार-नियमों के 
पालन करते की ध्याज्षा देते है, उहन मलुप्यों फो दसह का पात्र 
ठहगते हैँ जो इन नियमों का उल्लंबन हग्ते 7 । चूंकि इन 
नियमा का उछंचन झरने बाले मलुर्प्या के विपरीन प्यात्म-स्क्षा, 
टुमों की रखा तथा बदले फे भाव जागृत हो जाने हैं, इस 
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ही फारण दण्ड या प्रतिकार तथा बुराई के बदले बुराई का 
ज््याय के भाव के साथ घनिष्ट सम्बन्ध हो गया हैं. तथा सब 
लोग इन बातों को न्याय के विचार मे सम्मिल्नित कर लेते हैं । 
नेकी के बदले नेकी भी न्याय का एक शअआदेश है । यद्यपि इस 
शादेश की सामाजिक उपयोगिता प्रत्यक्षें है तथा यह आदेश 
इन्सानियत या मलुष्यता का प्राकृतिक भाव लिये हंवे हैं; किल्तु 
तत्कषण ही इस आदेश का हानि या नुरकंखान के साथ उतना 
प्रत्यक्ष सम्बन्ध नहीं दीखता ज्ञितना न्याय के बहुत साधारण 
उदाहरणों में दृष्टिगोचर होता हे। परन्तु चाहे प्रत्यक्ष 
में इस आदेश का द्वानियां ज्ुक्ततान के साथ फम संबंध 
मालुम पड़े किंतु वास्तव में कम नहीं है । जो आदमी दूसरों 
से लाभ उठाता है किन्तु आवश्यकता पड़ने पर उन शपंदमियों 
को ज्ञाभ का प्रतिकार नहीं देंता अर्थात्‌ उनकें साथ भत्माई नहीं 
करता वह उंन लोगों को वास्तविक कष्ट पहुंचाता है क्‍योंकि 
इस बात से उनकी अपत्यबंत स्वाभाविक तथा सर्देतुक आशाश्मों 
पर पानी फिर ज्ञाता हैं। ईंस कष्ट को कारण लाभ उठाने 
धाल्षा मनुष्य ही है क्‍योंकि वंह श्ाभ पहुंचाने वाले मनुष्य के 
हंदय में आ्रावश्यकता पडने पर भ्नाई किये जानें की आशा 
का इकुर अप्रत्यक्ष रूँप से बोता है। यदि यह मालूम होजाय 
कि जिसके साथ हम भत्ताई कर रहे हैं वह समय पड़ने पर 
हमारे. साथ भत्नाई न करेगा, तौ स्यात्‌ ही कोई मनुष्य कभी 
किसी के साथ भज्नाई करे । मनुष्यों के साथ जो घुंराइया की 
घाती है उन्त॑ बुगंइयों में आशाओं पर पानी फेरने का दर्जा 
बहुत ऊंचा हे क्‍योंकि मित्रता तथा वादे का तोड़ना-दोनों 
बातें-बहुत ही अनाचारयुक्ते समभी: जाती हैं। मनुष्यों के दिल 
को इतनी चोट कभी नहीं पहुंचती जितनी उस समय पहुंचती 


पाँचवां सध्याय श्र 





है जब वह मनुष्य, जिस पर उनको पूरा भरोसा होता है, समय 
पड़ने पर धोखा देदेता है । किसी मनुष्य को. उसको. भलाई 
का प्रतिकार न देना उसके साथ बडी ज्यादती है । 


भलत्ताई का बदला न पाने पर किसी मनुष्य को या उस 
से सहानुभूति रखने वाले को जितना बुरा मालूम होता है 
ओर किसी बात से उत्तना बुरा नहीं मालूम द्ोता | इंस कारया, 
प्रत्येक मनुष्य के साथ चेंसा बर्ताव करने का सिद्धान्त ,जिसका 
वह अधिकारी है अर्थात्‌ भक्नाई के बदले भत्नाई तथा बुराई के, 
बदले बुराई का सिद्धान्त केवल न्‍्याय--युक्तता (७४४०७) के 
विचार ही में नहीं आता हैं वरन, इस सिद्धान्त से न्‍्याय के भाव, 
को वह हृढ़ता प्राप्त होत्ती है जिसके कारण मनुष्य स्याय-युक्तता 
को केवल, सुसाधकत्म या, मस्लहत से ऊंचा दर्जा देते. हैं । 


स्याययुक्तता के, बहुत से सिद्धान्त, जो संसार मे: प्रचलित, 
हैँ तथा साधारगुतया व्यवहत होते हैं, न्‍्याय-युक्तता के उपरोक्त 
सिद्धान्तों को, कार्यरूप में परिणात करनेके कारणु-मात्र ( [780-- 
ए७7०४०7७) ) हैं। मनुष्य फेवल उस्र ही वात के लिये जिम्मेदार, 
है जिस बात को उसने अपनी इच्छा से किया है या,जिछ बात 
को वह ध्यपनी इच्छा से रोक सकता.था । बित्ता किसी आदमी, 
का बयान सुने उसको- दोषी ठहराना अनुचित्त हैं| दुयड अपराध 
के अनुसार-दी द्ोना' चाहिये । ये सब वाते तथा इनसे मिलती 
जुलती बाते वे सिद्धान्त हैं जिनका यह शआशय है कि बुराई 
के- बदले ही घुराई हो तथा, बिना घुराई के किसी के साथ' 
बुगई न की जञाय। ये साथाग्ण सिद्धान्त अधिकतर न्यायात्रयों 
के फारणु- प्रचल्नलित होगये हैं। न्यायात्षयों ने अ्पन्ता काम 
ठीक रीति से,करने के लिये आर्थात्‌ दर्ड-पातन्न को दणड़ देने के; 
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लिये तथा प्रत्येक मनुष्य को उसका अधिकार दिल्लाने के लिये 
इन सिद्धान्तो के अनुसार बहुत से नियम बना लिये दें । 


न्‍्यायाधीश का पहिल्ला गुण निष्पक्ष होना है | न्याय की 

दृष्टि से निष्पक्षता भी एक फ़ज है । ऐसा होना इस काग्ण से भी 
आ्रानश्यक हैं क्योकि निष्पक्ष हुवे बिना स्यायाधीश अपने दूसरे 
फर्जा को भल्ली प्रकार अदा नहीं कर सकता । किन्तु केवल इसी 
कारण से मनुष्य के कतंव्यों में समानता तथा निष्पक्षता के 
सिद्धान्तों को इतना ऊचा दर्जा नहीं दिया गया है | एक 
प्रकाग से समानता तथा निष्पक्तता के सिद्धान्त उन सिद्धान्तों 
के, ज्ञिन को हमने श्यभी प्रतिपादित किया' है, उपं-सिद्धास्त 
( ००००)४४४७४ ) समझे जा सकते हैं | यदि यह कर्तव्य दे कि 
प्रत्येक मनुण्य के साथ बेला ही बर्ताव किया ज्ञाय जिसका वह 
अधिकारी हे अर्थात्‌ भलाई के बदले भलाई ओर बुगई के बदले 
बुगई की जाय तो इस सिद्धान्त से यह बात भी अवश्य निकलती 
है फ्रि उन सब मनुष्यों के साथ, जो समान बर्ताव किये जाने के 
अधिकारी हैं, समान बर्ताव किया जाय | उस समय की बात 
दूसरी हैं जद फिसी इस से ऊचे कतंव्य के कारणा ऐसा करना 
उचित न हो । इसी प्रकार समाज्ञ को, उन सव मनुष्यों के साथ 
हो समान वर्ताव के अधिकारी हैं समान वर्ताव करना चाहिये । 
सामाजिक तथा विभाजक ( 07877 0076 ) न्याय का यह सब 
से बडा संक्धिप्त ( +05080० ) श्यादश है । सब संस्थाओं तथा 
शयच्छे नागग्को का कर्मव्य है कि इस आदश को अपने सामने 
ग्सें। किन्तु इप्त बड़े नेतिक कर्तव्य की एक ओर भी अधिक 
गहरी नीव है। यह सिद्धान्त' आचार-नीति के मृल्-सिद्धान्त 
का साजप्षात नि सगण ( स्‍07760-07878707 ) है। गोण 








पाँयवां अध्याय 





आओ फछ_ 7 ऋड़ 
या व्युत्पन्न सिद्धास्तों का तक शास्त्रीय उप -सिद्धाल्ति सात नहीं हैं। 
यह सिद्धान्त उपयोगिता या अद्यक्षिक सुख के सिद्धान्त के 
अंथ ही में घुसा हुवा हे । जब तक कि यह न साना जाय 
कि प्रत्येक मनुष्य का सुख, समान शश में ( सु्खों की मिन्नता 
का उचित विचार रखते हुये ), बिल्कुल इतना ही गिना जायगा 
जितना दूसरे मनुष्य का सुख, यह सिद्धास्त सहेतुक अथ 
विद्दीन शब्दों का रूप-मात्र रह ज्ञाता है। इन शर्तों के पूरा 
होने एर बेस्थम का बचन--प्रत्येक मनुष्य को एक गिनना 
प्वाहिये, किसी को एक से अधिक नहीं--उपयोगिता के सिद्धान्त 
के नीचे ब्याख्यात्मक भाष्य के रूप में लिखा जा सकता है । 
ध्याचार-शास्त्री तथा क़ानून बनाने वाले की दृष्टि में सुख के सम्बन्ध 
में प्रत्येक मनुष्य का बगबर दावा होने के साथ २ प्रत्येक मनुण्य 
का सुख के सब साधनों के विषय मे भी बगबग दावा हो जाता है | 
उस समय की बात फो छोड दीजिये जब कि मानतुबिक ज्ञीचन की 
अनिवार्य दशाओं तथा जन साधारण के द्वित की दृष्टि से, जिस 
में प्रत्येक मनुष्य का द्वित शामिल हैं, इस सिद्धान्त को सीमा-बद्धू 
करना पडता दे । इन सीमाओं की खूब अच्छी तग्ह से 
व्याख्या होनी चाहिये । न्याय के अन्य सब सिद्धान्तों के समान 
इस सिद्धान्त का भी सब स्थानों पर प्रयोग आवश्यक नहीं है । 
फिस्तु जहा कहीं भी इस सिद्धान्त का प्रयोग उचित समझा 
जाता है, यह सिद्धान्त न्याय का श्यादेश माना जाता है | यह 
माना जाता है कि सब मनुष्य समाज बर्ताव के अआंधकारी हैं 
सिवाय उस समय के जब कि किसी मानी हुई ( +५०००४77४९० ) 
सामाजिक मस्लहत के कारण इसके विपरीत करना आवश्यक 
होता है | इस कारण जब मनुष्य समान बर्ताव के अधिकारी हैं 
तो तमाम सामाजिक असमानतारये, जो मस्लहत नहीं समझी जाठी 


न्याय से सम्बन्ध 


दैं,“केत्रतत मस्ताहत के विरुद्ध ही नहीं समझी जाने क्गती हैँ 
धर: अन्याय समझती जाने लगती हैँ । मदुष्य इस बात पर 
थ्राश्वय करने लगते हें कि किस प्रकार मनुष्यों ने इस अन्याय 
को बर्दाश्व कर लिया द्वोगा, किन्तु यह बात भूल जाते हैं कि 
स्यात्‌ वे भी मस्ल॒हत के वेसे ही अ्रमात्मक विचार में पड़े हुवे 
बहुत सी अल्य शसमानताशञ्मों को बर्दाश्त कर रहे देँ। ठीक 
हो जाने पर ये झमसमानताये भी उन्हें उन्हीं असमानताओं के 
समान, जिनको: चिन्दनीय समस्तना उन्होंने सीख लिया हैं, 
घृणित मालूम पड़ने लगेगी । समाज सुधार फा समग्र इतिहास 
परिवतनों से भरा पडा है । वही रिवाज या संस्था जो आरम्भ 
में सामाजिक प्रस्तित्व के ल्लिये झावश्यक्र समझा ज्ञाता था. 
बाढ़ में अन्याय तथा अत्याचार समझ्ताजाने लगता है ओर 
इसः बात की आवश्यकता अनुभव होने क्गतीः दे कि उस; 
रिवाज या संस्था का स्थान किसी दूसरे ग्विज्. या संस्था को 
दिया जाय | गलामों ओर स्वतन्त्र सनुष्यों के भेद, सरदारों 
तथा नौकरों ( 9०"ए७708 ) के भेद तथा उच्च वंश वालों तथा, 
निम्न वंश वाज्षों के भेद के सम्बन्ध में- ऐसा ही हुवादै तथा' आगे 
भी ऐस्म ही द्ोता रहेगा। रंग; जाति तथा ख्त्री-पुरुष के भेद 
'के सम्बन्ध में अब भी कुछ २ ऐसा. ही हो रहा है । 





जो कुछः कहा गया है उस से प्रमाणित होता दे कि न्याय 
या इन्साफ कतिपय नेतिक शआ्रावश्यक्रताओं- का नाम दे जिनका 
पल्नडा कुक्त मिल्लककर सामाजिक उपयोगिता की वराज में 
भारी है और जो इस कारण अ्यन्य नेतिक कर्तव्यों की अपेक्षा 
अधिक मान्य हैं । नि स्सल्देह कभी २ ऐसा अवसर हो सकता, 
है जब कोई ओर सामाजिक, कर्तव्य इतना महत्त्व-पूर्ण। हो जाता. 


पांचवी अध्याय 





है कि उसके सामने ब्याय या इस्साफ के साधाग्ण सिद्धान्तों 
फों ताक पर रखना पड़ता दे, उदाहर्णत+ जान बचाने के लिये 
आवश्यक भोजन या ओऔषधि को चुगया या जबरद॑स्ती छीन लेंना 
धायथवा एंक मात्र प्रशसापन्र प्राप्त डाक्टर को जबरदस्ती भगां- 
ज्ञाना या उसे इलाओें करने के ज्िये विवश करता केक्ल 
अंनुमत ही नहीं वरन कर्तव्य हों सकता हैं। ऐंसे अवसर्गे पर 
हम किसी चीज को, ज्ञो पुरयंय या शुझशा (४7४००) नहीं है, 
न्याय या ईस्साफ नहीं कहते । हम साधाग्यांतया यह नहीं कहतें 
हैं कि किसी दूसरे नेतिक सिद्धान्त के काश्या न्‍्याय को त्ताक पेर॑ 
रखना चाहिये वरन्‌ कहते हैं कि जों बात साधारण दशा में 
न्‍याय-युस्‍्त होती है इस विशेष स्थिति में उंस दूसरे सिद्धान्त 
फे कारण न्‍्याय-युक्त नहीं रहती । साषा का ईंस प्रकार प्रयोग 
फरने के कारण न्‍याय॑ या इन्साफ़ की नित्यतां में भेद नहीं 
पडता आर हम को यह प्रतिपादित करने की आवश्यकता मेंहीं 
पड़ती कि अन्‍्याय या बे इन्साफ़ी प्रशेसनीय भी हो सकती है | 


थहे बात स्देव प्रत्यक्ष रही है कि स्यायन्युक्त कार्य 
मसहत्तत के काम भी होते हैं | भेद यह होता है कि न्‍्याय- 
युक्तता के साथ एक विशेष भाव ('5७7/ण॥7७॥6 ) होता है 
जो उसे मसल्नहत से प्रथक करता है । 


यदि इस विशेष भाव का कारण पूर्ण रूप से प्रतिपादित 
कर दिया गंया है, यंदि इस भाव की कोई विशेष उत्पत्ति 
भानना श्यावश्यक नहीं है, थदि यह भाव घुर मानने का 
प्राकृतिक भाव दै तथा सांमाज्ञिक भलाई के अनुसार होने के 
फारण शाचार-युक्त हे, यदि यह सांव स्थाय-युक्तता से संवन्ध 


व्याये से संम्वन्ध 
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रखने वाल्ली सब बातों में केवल मोजूद द्वी नहीं रहता है. बरन 
मौॉलिंद रना चाहिये तो फिर स्याय या इन्साफ का विचार 
उपयोगितात्मक श्राचाग्शास्त्र के मार्ग मे कोई अडचन नहीं है । 
ल्‍्याय उन कर्तिपय सामाजिंक्र उपयोगिताओं का ठीक नाम 
रहता है जो बहुन अधिक महत्वपूर्ण हैं ओर इस कार्य 
ध्यन्य उपयोगिताओं से जाति के रूप में अधिक निरपेक्ष तथा 
मान्य है। विशेष दशा सें किसी पश्यन्य उपयोगिता का अधिक 
महत्वपूण होना सम्भव है | इन काश्णो से न्याय की कल्पना 
में साधाग्णं उपयोगितांओों की श्रपेशा किसी ओर अधिक दृढ 
भाव से काम लिया जांना चाहिये ओर ऐसा ही होता भी है । 
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जतीतात्यक ( ]१७780600078808 ) - तख्ज्ञानियों के 
“एक विशेष खमुदाय का नाम हे। इल्द्रियादोत सिद्धान्तों 
([0:६०७९०७०१७॥॥७) 7॥69०7१68) फे मुख्य पेषक रिचिर 
( 8।0०७०७० ), फिशदे ( 7५०॥॥७ ) तथा शैलिंग हुए हे । 
अमरोका में इस प्रकार के सिद्धान्तो का प्रचार एसरसय 
( ॥07767/807 ) ने किया था। 
एपीक्योरियन-एपीक्यूरस ( ३४२-२७० ईसा से पूर्व ) नामक 
तखचेत्ता के अनुयायी | एपीक्यूरस का फहना था कि हम « 
को इस कारण नेकी करनी चाहिये क्योकि नेकी करने से 
सुख मिलता है ओर सुख से बढ़कर अन्य कोई चीज्ञ 
नहीं है। | 
. _कान्ट-पम्रेन्युअल कान्य ( १७२४-१८०४ ६० ) नाम का जर्मनी 
में एक प्रसिद्ध तस्वेत्ता तथा वेज्ञानिक हुवा है। श्८ वीं 
तथा १६ वीं शवाब्दी के तत्ववेत्ताओ पर इस के विचारों 
का बड़ा प्रभाव पड़ा था। 
कालयिल-टदामस कार्त्तांयल (१७६५४-१८८१ई०)नाम का एक 
प्रसिद्ध अंग्रेजी लेखक हुआ है । इसकी निम्न लिखित 
रचनाए बहुत परलिद्ध हैं।- () ए:०॥०॥ द0ए०]एध०7 
(2) ि48॥ बाते 0778800॥, (3) [॥/6 & ],069४8 ० 
0]ए७/ 0/०छण ०७] ४4) #7'86770०४ [06 ("-०४६. 
_ऐडो-प्लेे। (3२६-३४७ ई० से पूच) यूनान का प्रसिद्ध तस्ववेत्ता 
रे | इसका असली अल 2 ( &778000]98 ) 
।। यह झुकृरात का शिष्य तथा धअरस्त क 
'डायलोग्स' (/0)802768) तथा 'रिपब्लिकः रा 


। ह (४०४०७प)- 
40 ) नामक इसकी दो पुस्तफे बहुत प्रसिद्ध हैं। कु 


धोटोगोरर सयुजकरैंसा से ४०० वर्ष पूर्व इस नाम का यूनान में एक 
फत्रासि:ड/तबसेता हुआ है। प्रेटि[गिारल का उस खमय के 

यूयानी देवताओं में विश्वास नहीं था। इस कारण इसके 
देशवाली एससे बहुत नाराज हो गये थे ओर इसको डुबो 
दिपां था। 

वेन्यप्-दैन्‍्थप्र जरमी (१७४८-९८२३३) नामक एक्क अंग्रेज तत्व- 
वेचा हुवा है। इसने अपने प्रन्‍्थों में उपये।गिताबाद के 
सिद्धान्तों को खूब अच्छी तरह समम्काया है । 

सुकरात-यह प्रसिद्ध यूनानी तत्तवेत्ता था। इसका जन्म सन्‌ 
४९६४ वो०्सो०मे हुवा था। यह बड़े स्वाधोन विचार वाला 
था | अपने रघाधीन लिचारा के कारण दी सन्‌ ३६६ बी० 
स्री० में इस को जद्दर का प्याला पीना पडा था। 


उटायक्स-( 30068 )--जीनू नांसक यूनानी तत्वज्ञानी के 


अनुयायी । --+-++-++ 
सूल खुघार 

पृष्ठ पक्ति अशुद्ध शुद्ध 
श्रे ४ डुन्ख रुख 
रद १२ रसमकता स्मणा 
५७ २१ निन्य नये निन्‍्यानवे फाम 
७१ हे किसी चीज ऋसी पेसी चीज 
७8६ ४ भावों के कै 

( 6।॥ गए क्षा ए | ह॥ 8३ है 
श्ण्दे 8 जाता जाता दे 


१०८६ १४ समान साक्षी का व्यवहार समान व्यवहार 
११५१५ २१ इस प्रकार फरने फे लिये 
विवश किया जाय | | विवश किया जाय 


प्रन्य साला द्वारा प्रकाशित पुष्तक 


१-कार्मेगी ओर उसके विदार । 


थदि आप आनना चाहते हैं कि किस प्रछार एक ज्ञुकाहे का 
लड़का अपसले ही परिश्रम से करोडपति-नहीं २ ध्य्ट्य एति--हो 
गया और फिर किस प्रकार अपने अतुछ करत को एगेपकार में 
लगा दिया तो अचश्य इल पुस्तक को पढ़ें। पुस्तक का प्रत्येक 
शब्द नततन उत्साह का सखझ्यार कण्ता है। प्रायः सब ही हिन्दी 
की सण्य पत्र-पत्रिकाओं ने मक्तकण्ठ ले प्रश्ला की है । 





भा. पुस्तक उत्तम ढग से लिखी गई है। घर घर पढ़ी -जानी चाहिये। 
कारनेंगी की जीवनी«ओऔर उस के विज्नार दोनों दी महत्व पूरी ओर अत्यन्त 
शिक्षाप्रद हैं ॥ 


वीक 
सररसदरता---जीवनचरित्र शिक्षाप्रद और मनोरञू्जव है । सुन्दर टाइप 
तथा अच्छे काशज़ पर छपी है ॥ 


साधुरी---+हसोग्पताके साध कानेगी के जीवन के हर-पहलू पर, उसके 
विन्वारों पर और उसकी सफलता के रहस्य पर, प्रकाश डाला गया है। ऐमी 
पुस्तकों का अधिक प्रचार दोता चाहिये। पुस्सक किसी उपन्यास से कम 
दिलचसरूप नहीं है ॥ 
४09घछ&ार छूट ८59७-. 
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ल्‍्टाल्सटाय का आत्म-कहानी । 


लर्गत्‌-एसिद् रशियन महर्षि टाल्लटायकों कोन नहीं जानता। 
टाबसटाय का जन्म एक उच्च घराने में हुवा था । उस समय फे 
उच्च-कुठोत्पन्त नव-युपक्ों के खमात्र दाएसटाय का यौवन 
काल भी अनेक घृणित कार्मों में बीता | दुराचार, मिथ्या-मापण, 
लूटपार, मद्यपान, निद्यता आदि सब हो दुष्कर्म उसने किये। 
किन्तु अन्त को उसके जीचन ने ऐसा पढ्टा खाया कि महात्मा 
ओर ऋषि के नाम से पुकारा जाने लछगा। यदि आप जानना 
चाहते हैं कि टादसटाय के जीवन में ऐसा बड़ा परिचर्तत किस 
प्रकार होंगया तों आप यह पुस्तक अवश्य पढ़ें | यह पुस्तक 
टाह्सटाय की ५ ](ए (0०॥७४४०॥ ” नामक पुम्तक का सरल 
तथा सरस हिन्दी में अछुवाद है | योगेपोय भाषाओं में इस 
पुस्तक के सेंकडों संस्करण निकल चुके हैं। पुस्तक के आदि में 
भूमिका फे अतिरिक्त ८ इघटाय का चित्र और जीवनचरित्र भी 
है। पृष्ठ सख्या १२० के रगभग। सूल्य फैचल ॥|४) 
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थुताप-यह महरप्ि टाल्सटाय की श्रात्म-वहानी है । जिज्ञासुश्रों को यहद 
पुस्तक अवश्य पढनी चाहिये। महात्माश्ों की विचार-धारा में निमण्जजित होने 
से चित्त को शाल्ति मिलती है। विशेषत हिन्दी के पाठकों को अमहयेोग के इस 
घुग में टाल्मटाय के विचार अवश्य जानना चाहियें। पुस्तक की भाषा अच्छी है। 


इ्योति-महात्मात्रों के जीवन-च रित्र का पाठ सदैव लाभदायक होता 
है और फिर टाल्नटाय जैसे मष्ठात्मा का जौयन जिमने श्न्धकार से प्रकाश में 
कुमागे से सत्मागे में प्रवेश किया दो तो अवश्य ही शिक्षा-प्रद है। प्रारम्भ 
में १५ पृष्ठ में कारुणिक जी ने टाल्मटाय का जीवन-चरित्र देकर पुस्तक की 
उपयोगितों को आर बढा दिया है । 


हा ">> जा 
३-उपयाशजिता वाद । 
प्रसिद्ध तत्वज्ञानी स्टुअटे मिल की थुगपरिवत्त नकारी पुस्तक 
युटिलियेरियनिज्म ( (0087 3897787 ) का सग्लहिन्दी मे अन 
चाद। मूछ पुस्तक के छेखक के नाम से ही पाठक पुस्तक की उत्त- 
मता का अनुमान कर सकते हैं। मिल की पुस्तक को प्रशसा 
करना सूर्य को दीपक दिखाना है। 


पुस्तक के आरण्स में मिल का चित्र और ज्ञीवन-चरित्र भी दै। 
पृष्ठ संख्या १२० के लगभग । मूल्य ॥। ) 


श- हे 
०-आधुनिक सप्ताश्चय । 

व्योमयान, सब मभैरीन (पनडुब्च्रियां), एक्सरेंज, बेतार का तार 
थेलीफ़ोन, आमोफ़ोन, तथा रेडियम--अर्थात्‌ आधुनिक काल फ्रे 
सात णत्यन्त महत्वपूर्ण, शाश्चयॉत्पादक तथा युगपरिचवत्त नक्कारी 
आविष्कारों-का सरल तथा भाषा में मन्ोरज्षक तथा साश्गर्मित 
चुत्तान्त किस को साधारण बुद्धि रखने वाले पाठक भी आसानी 
से समझ सकते हैं। 

बहुथा लोगों का विचार है कि चैज्ञानिक पुस्तकें शुष्क तथा 
अरूचिकर होती हैं, किन्तु इस पुस्तक के पढ़ते से पाठकों को 
मानना पड़ेगा कि वैज्ञानिक विपयो की पुस्तकें भी मनोर्झजक 
तथा रोमाश्चकारी होने की द्वष्टि से अच्छे से अच्छे तिरूस्म तथा 
शेय्यारी के उपन्यासों को नीचा दिला सकती हैं | 

पुस्तक के आरस्प में विज्ञान के घुरन्धर चिद्दान्‌ श्रीयुत 

डाक्टर रामजीनारायण जी डो० एस० सी० को खसास्गमित्त तर्था 
विद्वतापूर्ण भूमिका है | 


. पुस्तक अनेक चित्रों से भूपित हैं. । छप रदी है । शीघ्रह् 
प्रफाशित होगी । 


३-झशलों के अन्तिम दिन | 


० डेढ़ “कक प्रसिद्ध छेख रू घुसव्विरें फिवरत श्रीयुत रूवाजाहलन 
निजशिगी रू परितम छुयछ गाजकुभार तथा राज्कुमाशियों से 
सम्बन्ध रघते वाले ले'चों का स्वरठ तथा स्म्स्म्प हिन्दी मे छपरास्तर | 
वहादुस्शाह बादशाह और उन के बीबी बच्चों की आपबाती 
दुःख «रण सच्ची कहद्दानिया | 

पुस्तक को पढ़ने से पाठकों को मालुप होगा कि हित मुगल 
सक्नारों के सामने एक दिन खरा भारतवर्ष सर झुकाता था उन्हीं 
के वशज आज पेंट भर राटी को तरसते हैं | कोई ल्‍् (राज्य का 
काम ऋर रहा है और कोई ठेला चत्ठा रहा है | कोई भीख माँग- 
कर ही जिन्दगी के दित्र प्र. कर रहा है। पुम्तक ऐेनिहासिक 
होने के साथ हो साथ मनोरश्कता की द्वष्टि से अच्छे २ उप- 
न्यासों का मात करता है | एक बार आरम्भ करके बिना नामाष्व 
किये छोड़ने को जी नहीं चाहता | 

पुस्तक के आरभ में एक सार्नभित भूभिक्रा है,जिस में 
मुगल साप्राज्य का संध्षिप्त इतिहास है। 


एस्तक सचित्र ओर बहुत अच्छे कागज पर रगीन स्याही में 
छपी है | फुल मिलता कर१६ २पृष्ठ हैं | तिस पर॒भी सर्वे साधारण 
के खुभीते के लिये मूल्य लागत मात्र केवल ॥£) यकबा गया है । 


हमारी प्यन्य पुस्तकें 
१-गनार कली । 


कवि स्प्राट रवीन्द्रनाथ टेगोर की एक प्रसिद्ध ग़ढप का सरल 
तथा सरस हिन्दी अन्नुवाद। जहागीर बादशाह और नादिरा बेगम 
के सेकड़ों वर्ष पराने प्रेम का जीदा ज्ञागता चित्र | मूल्य &)॥ 


प्‌ 


